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““हूह कोई जिस्म नहीं कि बदन में इस तरह चली जावे--जैसे पानी बच्तेन में और न अरे 
(गुण) है, यानी ऐपी चीज्ञ नें जो कि दूसरे के साथ क़ायम ( श्राश्रित ) हो, और दिल ब दिमाएां में 


ऐसी घुस गई हो जैसे काली चीज़ में कालापन, या आलिम ( विद्वान ) में इल्म ( ज्ञान ),- बल्कि यह 
जोहर है ( द्रव्य है ) यानी आप अपने आप में कायम है ।” 


इसी प्रकार शमसुल उलमा शिबली नेमानी, मौलाना अब्दुल३ क़॒साहब हनी इत्यादि अनेक 

बिद्वान्‌ इस सचाई को खुले शब्दों में स्वीकार करते हैं । 
सारांश 

सारांश यह है कि--जोवात्मा शरीर से भिन्न स्वतन्त्र सत्ता है; वह अमर श्रभु की अमर प्रजां 
है; द्रव्य है, अर॒ है, चेतन है, कर्मो का कत्ता तथा भोक्ता है, वह नित्य हैं. परन्तु अल्पज्ञ और अल्प शक्ति 
होने से प्रभु की कृपा का मोहताज रहता है, उसी के सहारे से शुभ कमे और उच्च ज्ञान द्वारा मुक्ति 
आदि सद्गत्ते प्राप्त करता है. और उससे विमुख होकर दुष्ट कम वा अज्ञान वश नोच योनियों में दुःख 
भोगता है । यही वेद आरि शास्त्रों की सम्मति है और यही श्रन्य मतों की भी साक्षी है । इति 


“जो इच्छा, द्वष, सुख, दुःख ओर ज्ञानादि गुणयुक्त, अल्पन्न, नित्य है उसी को 'जीव” मानता 
हूँ ।?--महषि दयानन्द । 


_सखकलथम-पमपा८--ा--: पालिका का पपकक, 


जाँव का परिमाण 
एक कहानी 


५ 
[ आचाय स्वामी आत्मानन्द जी मद्दाराज ] 


विश्वानिदेव सबितद र्तानि परासुत्र यद्भुद्न्तन्न आसुत्र ! 

एक दिन मिन्रमण्डल में बैठे हुए ज्ञाननन्द सोचने लगा कि बहुत दिन हुए तत्व ज्ञानी विद्वानों 
का उपदेश नहीं सुना | संसार के धन्धे तो समाप्त न होंगे, कुछ अपने उद्धार का भी यत्न करना चाहिये ॥ 
उसने साथियों में अपना प्रस्ताव रक्खा और स्वीकृत हो गया | जदां ज्ञानानन्द जाना चादइता था वह 
स्थान लगभग ४० मील दूर था | दूसरे दिन सब वहां जा पहुंचे । 

ज्ञानानन्द--मित्रगण, देखिये--यह सामने ही घना बन है । यहां स्थान २ पर कैसी सुन्दर आ्राइ- 
तिक पुष्प वाटिकाएं लगी हुई हैं । इनमें खिले हुए फलों की सुगन्धि, मन्द॒ और शीतल वायु के साथ 
मिलकर, मस्तिष्क के सूदुम नाड़ी तन्तुओं को तृप्त करती हुई कैसा विश्राम दे रही है। स्थान २ पर 
मरनों से गिरता हुआ मधुर शीतल जल, अपनी मधुर ध्वनि से मागे से जाते हुए प्यासे यात्रियों की 
निमन्त्रण दे देकर बुला रद्या है। एक ओर मयूर आदि पत्तियों के मनोहर कलरव अपना माधुये भगस्बो- 
दित करने के लिये लालायित कर रहे हूँ, ओर दूसरी ओर हाथियों की चिंघाड़ें तथा सिंदों की गंजेनौें 
अपनी भयक्कुरता का अभिनय कर हृदयों को कांप उठने के लिये विवश कर रही हैं। इस बने का नाम 
लैमिप है । आप चारों ओर दृष्टिपात कर देखिये इसमें स्थान २ पर तत्ववेत्ता महर्षियों की कुटियाएं हैं) 
जे लोग सब ही बड़े सदाचारी, तप्सबी, योगी और भिन्न २ विषयों के महाविद्वान्‌ हैं । 

इस वन में, वेद, वेदाड़्, धर्मेशाख, राजनीति, आयुषद, धनुर्वेदर आदि भिन्न २ विंक्थों के अनैक 
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विद्यालय हैं। ये सब विद्यालय इन्टीं पूज्य मधटर्षियों दी छत्रच्छाया में चल रहे हैं। इन लोगों को इन 
विययाल में को चलाने के लिये धन सम्बन्धी किसी प्रकार की चिन्ता नहीं करनी पड़ती | राजा और 
घनिक लोग स्वयं ही इनके लिये इतना घन दे जाते हैं कि कई बार इन्हें, अधिक हो जाने कारण कितनी 
दी धन राशियें लौरानी पड़ती हैं। ओर फिर अनुचित कमाई का धन तो ये कभी ग्रहण करते ही नहीं । 

भारतवर्ष के लोग शिक्षा दीक्षा के लिये अपनी सनन्‍्तान को ऐसे ही विरक्त महापुरुषों के पविन्न 
हाथों में सॉपते हैं और ऐसे ही विशुद्ध वायुमण्डल में उनके ब्रह्मचयेकाल का निवास उचित सममभते हैं। 

यहां धनिक और निर्वत सब के लिये, भोजन अल्च्छादून, अध्ययन, रइन सहन आदि का 
समान ही प्रबन्ध है। यहां के विद्यार्थियों को घूटी में ही व्यवद्वार के रूप में साम्यवाद का मनोरज्ञक 
बाठ पढ़ाया जा रहा है । ये लोग शिक्षण उप्रवस्था के लिये अपने पास से उ्यय नहीं कर सकते । ऐसी 
बात ज्हीं दै। इनके पिठृवर्ग इनके वप्य से भी कहीं अधिक धन स्त्रयं ही विद्यालओं के अपण कर 
जाते हैं। परन्तु इन्हें जाति के घन पर शिक्षित करने की भावना इसलिये दी जा रही है, कि ये साम्य- 
बाद के रंग में रंगे जावें और अपने आपको जाति की विभूति सम । ह 

यह देखिये सामने एक विशाल सभाभूमि है। इसका यह कोमल हरा घास मखमल के भी दांत 
झट्टे कर रहा दै। पूर्णिमा, अमावस, और अश्मी को प्रति सप्ताह यहां इन लोगों की सभा लगती है । 
इसमें ऋषियों के प्रवचन तथा विभिन्न जिययों पर विचार होते हैं। इन सब दी विद्यालयों के अध्यापक 
बथा छात्र इस दिन यहां उपस्थित होते हैं। नगरों के भी बहुत से सज्जन इस दिन यहां इनके विचार 
झुनने के लिये आजाया करते हैं। आज सभा के अधिवेशन का दिन है । आइये, आज हम भी इस 
अनोदहर दृश्य को देखें और महर्षियों के पवित्र विचारों से अपने आत्मा को तृप्र करें। 

देखिये यह सभामण्डल है। सभा के आह्वान के लिये घण्टी बज गई। फछुटियाओं तथा विद्या- 
क्यों से निकल २ कर वनवासी सभा में पधार रहे हैं बस हम भी आज इस सारे ही कार्यक्रम को 
देखेंगे। देखिये नगरों के मशनुभाव भी पहुँच गए। सब लोग बैठ रहे हैं, आइये हम भी बैठ जावें। 
खा के प्रधान मन्‍्त्री मश॒त्मा आत्मबोध जी सभा की कायवाडही को आरम्भ करने के लिये आरम्भिक 
भाषण करने लगे हैं । 

आत्मबोध--मान्य महर्षिंगण ! विद्वन्मण्डल ! ब्रद्मचारीगण ! तथा आगन्तुक महोदयवर्ग ! 
आप सब का भ्रेमपूर्व स्वागत करता हुआ में श्री प्रधान जी की आज्ञौ से आज के कार्यक्रम को आरम्भ 
करता हूँ । तथा आप सब के परिचय के लिये निवेदन किये देता हूँ कि आज के विचार का विषय है-- 
“जीवात्मा का परिमाण” 

यह मान लिया गया है कि, शरीर, इन्द्रिय, प्राण और अन्त:ऋरण इस सारे ही अध्यात्म जगत्‌ 
स्रे चैतन्य तत्व आत्मा भिन्न है। अब विचार यह प्रस्तुत है कि वह आत्मा, इस शरीर के किसी एक 
भाग में रदता है, इस सम्पूर्ण में हो फैला हुआ है, अथवा इसके अन्दर व्यापक होता हुआ बाहर के 
आकाश में भी विस्तृत होता हुआ व्यापक है । 

आज दम सब लोग .इस बिचार में भाग ले रहे हैं। यह वाद-कथा है । इस कथा में विजय 

कऋराजय के विचार को दूर कर किसी पर किसी प्रकार का आक्षेप न करते हुए प्रेमपृबंक अपने २ विफ्य 
को उपस्थित करना चाहिये । सब से पहिले में श्री मद्दात्मा विभुबोध जी से प्रेमपूक प्रार्थना करता हूँ 
हि वे इस विषय पर अपने विचार प्रकट करने की कपा करें । 


[ १३५ ] 


वि० बो०--उपस्थित भद्र पुरुषो ! क्या आप जानते हैं कि आप कोन हैं ? में समझता हूँ कि 
आप में से कुछ सज्जन यद जानते होंगे | परन्तु बहुत से महानुभाव तो छाती पर हाथ रख कर और 
अपना नाम लेफर यह उठेंगे कि में अमुक हूं। आपको यह समम रखना चाहिये कि आपने अपने 
शरीर को हाथ लगाया है ओर आप शरीर नहीं हैं। यदि अ,प शरीर होते तो यद कभी न कहा करने 
कि यह मेरा शरीर है । निश्चय ही आप वह शक्ति हैं कि जो शरीर को मेरा कहा करती है और इसी 
का नाम चेतन्य शक्ति, आत्मा अथवा जीव है। 

आप हाथ उठाते हैं. पेर चलाते हैं, पलक मबऊते हैं और शिर हिल।ते हैं। यदि आप इन सारे 
अज्ों में व्यापक न होते तो क्‍या इनका सद्ज;लन कर समझते? आपने बहुत सी घटनाएं ऐसी सुनो 
होंगी जो दूर देशों में घटी हैं। और उनके सम्बन्धियों को सेंकड़ों कोसों प८ यहां ही बंठे.हुए बिना 
बाहर के साधन के उतका अतुभव हो गया । में ऐनी बहुत सी घटनाओं को जानता हू। 

किसी का पिता विदेश में संकट में पड़ा है. अथवा मृत्यु का ग्रास बन गया है। और पुंत्र को 
यहां बेठे २ ही उसके इस सझ्ूट अथवा झुत्यु की चिन्ता सताने लगी है। क्या आप यह मान सकते हैं 
कि पुत्र का आत्मा यदि इस शरीर तक ही सीमित होता, तो यहां बैठा २ ही वह सेकड़ों कोस दूर की 
इस घटना का अनुभव कर लेता ? मैं कहूंगा कि कदापि नहीं। क्योंकि पिता की वेदना की मलक पुत्र 
की आत्मा में पड़ने के लिये कोई वैज्ञानिक सम्बन्ध चाहिये। उन दोनों के आत्माओं का संसग परस्पर 
होना चाहिये । और उन दोनों के सम्बन्ध का इसके अतिरिक्त और कोई साधन नहीं कि उन्हें शरीर के 
चाहर आकाश में भी व्यापक माना जावे। 

मध्यमबोध--महात्मा जी कण्ट्रोल का समय है। इन छोटी २ आत्माओं को खाने को मिलता 
नहीं; आपकी इन इतनी बड़ी आत्माओं को कहां से मिलेगा । 

वि० बो०--मिन्नवर ! खाने वाले तो शरीर हैं | ओर में इन्हें व्यापक बतला नहीं रहा। में तो 
उन आत्माओं को व्यापक कह रहा हूं जिनको खाने पीने की कोई आवश्यकता नहीं | 


म० बो०--अच्छा सुनिये, आप प्रत्येक शरीर के आत्मा को व्यापक कह रहे हैं न ९ 

वि० बो०--हां अवश्य । 

म० बो०--तो कृपया यह बतलाने का कष्ट कीजिये कि यदि भ्रत्येक आत्मा व्यापक है, तो जिख 
प्रकार पिता के आत्मा को पहुंचे आघात की वेदना पुत्र के आत्मा को सुन पड़ो, इस प्रकार व्यापक 
होने के कारण एक साथ मिले हुए. सब आत्माओं की वेदनाओं का अनुभव सब को क्यों नहीं होता । 

बि० घो०--जो जिसका निकट सम्बन्धी है अथवा जिसका जिसके साथ अ्रधिक स्नेह है उसकी 
घेदना का अनुभव उसे होता है दूसरे की वेदना का दूसरे को नह 

म० बो०--कयों ? इसके लिये कोई वैज्ञानिक कारण बतलाइये । संसग तो सब का सब कानोँ' 
में समान है । 

ओर पुत्र आदि की आत्माओं को भी कभी, और किन्हीं ही घटनाओं का अनुभव होता है, सद्ष 
सब का क्‍यों नहीं । 

ओर सुनिये, अपने २ शरीर में सीमित रहने की दशा में तो एक दूसरे की भावनाएं एक: 
दूसरे से छिपी रह सकती हैं, परन्तु व्यापक दोने की अवस्था में एक दूसरे के भेद एक दूसरे पर क्यों? 


( शश८द | 


ऋ्रहीं खुले जाते, जब कि सारेद्दी आत्मा सूक्मम हैं, और व्यापक होने के कारण एक दूसरे में 
भ्रशनेदप्रोत हैं । 
कृपया इस शझ्का का भी समाधान कीजिये कि व्यापक आत्मा का ज्ञान अल्प क्यों? क्योंकि 
मगुणी का गुण भी उपतके सारे आधार में व्यापक होने के कारण व्यापक ही होना चाहिये । और यदि 
कं, वो कदिये परमात्मा और जीजात्मा में अब क्या भेद रहा ९ ' 
वि० बो० -महात्मन्‌ ! संयोग सम्बन्ध की यह शक्ति नहीं कि एक दूसरे के गुणों को एक दूसरे में 
प्रविष्ट कर सके । देखिये श्राकाश, वायु, अभि आदि का परस्पर संयोग है, परन्तु उनमें से एक दूसरे के 
छूप किसी दूसरे में प्रविष्ट नहीं होते । 
म० बो०--मान्यव॒र ! देखने में तो इसके विपरीत आता है, देखिये अप्नमि की गर्मी से वायु 
धरम और जल की ठण्डऊ से ठण्डा हो जाता है 
ह वि० बो०--महात्मन, प्रत्यक्ष में ऐसा ही प्रतीत होता है। परन्तु वस्तुतः अग्नि की गर्मा ओर 
छल की ठणडक वायु में नहीं गई । वायु में थोड़ी मात्रा में जल और अ्रप्नि तत्व भी हैं। परन्तु यहां 
बायु तत्व की प्रधानता होने से इसके स्पश के प्रभाव में उन दोनों के स्पशे दबे रहते हैं। वायु के साथ 
अम्रि और जल का संयोग हो जाने से उनके स्पशे का उत्कृष्ट प्रभाव वायु के स्पशे को निबेल कर देता 
हैं ओर वायु के स्पश से दबे हुए उनके स्पश वायु में से ही प्रकट हो जाते हैँ। अप्नि अथवा जल तत्व 
की संयोग हट जाने पर वे फिर उसी प्रकार वायु के स्पशे से दबा दिये जाते हैं. । 
म० बो०--सान्यवर ! वायु के स्पशे पर अ््नि और जल के स्पशे का प्रभाव भी तो उन दोनों 
' के अधिक निकट होने पर ही पड़ेगा। और इसे ही एक दूसरे के अन्दर एक दूसरे के गुण का 
प्रवेश कइते हैं | यह दूसरी बात है कि वायु अग्नि आदि सावयव पदार्थों के अवयब एक दूसरे में 
जविष्ट होकर उनके गुणों को अपने गुणों से प्रभावित कर देते हैं. ओर सूद्ठम पदार्थों में अब- 
यव न द्वोने से उनका प्रवेश इस प्रकार का न होगा जैसा कि इनका। निरवयव पदार्थों के लिये 
सो इमें यद्दी नियम मानना पड़ेगा कि सूक्रम वस्तुएं भी एक दूसरे में इसलिये प्रविष्ट होजाती हट 
कि वे स्थान नहीं घेरती । अन्यथा सर्वेसम्मत ईश्वर का जीत में प्रवेश असम्भव हो जावेगा । 
वि० बो०--अह्ात्मक्‌, ईश्वर जीव से भी सू त्म है, और सूद्म का प्रवेश स्थूल में हो जाया करता ' 
है, अतः इंश्वर का अवेश जीव में सम्भव है । 


म० बो०--कैसे भगवन्‌ ! कोई युक्ति बतलाइये । मैं फिर कहता हूं कि इस व्यवस्था के 
क्विये आप को यह मानना पढ़ेगा कि सूच्रम वस्तुएं स्थान नहीं घेरती | ओर यह मान लेने पर अब 
ईश्वर का जीव में और पल में जीव का ईश्वर में प्रवेश सम्भव हो सकेगा। और यदि बातऐसी हैं 
के सूह्म दोने ओर स्थान न घेरने के कारण व्यापक आत्मा भी एक दूसरे में प्रविष्ट हुए २ द्वी व्यापक 
कड़े जासकेंगे। और यदि यह ठीक है. तो “सब आत्माओं पर सब आत्माओं के भेद प्रकट हो जाने 
आदियें” यह हमारी शह्ढा अब भो आप से उत्तर मांगने के लिये खड़ी है। 

बि० बो०--महात्मन्‌ । शरीर से बाहर आकाश मण्डल में फैले हुए आत्मा एक दूसरे के 


सुझों का ऋलुभव नहीं कर सकते, क्योंकि वहां साधन नहीं हैं। श्रात्मा के शुद्मों का अनुभव करने 
केकछ्षिये आत्मा के साधन अन्तःकरण का दोना आवश्यक है, ओर वह शरीर से बाहर काम नहीं 
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कर सकता, अतः बाहर के आकाश में फैले हुए भी आत्मा एक दूसरे का भेद नहीं जान सकते | 

म० बो०--और पुत्र वी आत्मा ने सैकड़ों कोसों पर बठे हुए पिता के संकट का अनुभव कैसे 
कर लिया ? वहां भी तो अनुभव करने वाली आत्मा और है ओर संकट में पड़ी हुई आत्मा और । 

वि० बो०--पुत्र को पिता सट्कूट का अनुभव बाहर के आकाश में नहीं हुआ | उसके अपने शरीर 
में भी तो पिता का आत्मा व्यापक होने से वरततेमान ही है और यहां अन्तःकरण है, ही अतः अनुभव 
होजाता है । 

म० बो०--अपने ठीक कहा | बस इसी प्रकार भी अन्य आत्माओं को अपने शरीर के अन्दर 
के आकाश में ही होजाना चाहिये, क्योंकि वहां भी वे आत्मा व्यापक ही हैं, ओर अन्त:करण भी 
यहां है ही। और जब अनुभव की सब सामग्री विद्यमान हैं तो एक दूसरे के भेद एक दूसरे पर प्रकट 
होजाने चािये | 

आत्मबोध--महात्मन्‌ ! प्रधान जी की घण्टी वजगई । महात्मा विभुबोध जो के साथ वातो- 
लाप का समय समाप्त हो गया। अब महात्मा मध्यमबोध जी के साथ महात्मा अशरुबोध जी का 
विचार विनिमय होगा। में महात्मा अणुबोध जी से प्राथना करता हूं कि वे अपने विचार प्रस्तुत करें। 

अआ० बो०--( मन में ) आश्चय की बात है कुछ समम में नहीं आता; वेदों में कहीं भी जीव के 
विभुपरिमाण का नाम तक नहीं मिलता, और इसके विपरीत इस के अरु परिमाण वर्णन करने 
वाले अनेक मन्त्र मिलते हैं। वेद ही भारतीय धर्मशात्र, ब्राह्मणों, उपनिषदों तथा दशनों के आण हैं । 
ओर सब के परत:प्रमाण होते हुए वेद दी स्वत:प्रमाण सब शास्त्रों में मान' गये हैं, फिर भी न॒जाने 
जीव का विभुव्राद॒ किस समय किस प्रकार चल पड़ा । इस के सिवाय समम में 
कुछ नहीं आता कि वेद भूल जाने का यह परिणाम हो ! उपनिषदों में भी जीव के परिमाश को अनेकों 
स्थलों पर अर ही कहा गया है। जो लोग उपनिषदों से विभुवाद को सिद्ध करते हैं. वे भी केवल 
प्रतीयमान अभेदवाद की मलक से ऐसा करने लगे प्रतीत होते हैं । अन्यथा जीव के साक्षात्‌ विभु 
परिमाण को इस प्रकार प्रकार प्रकट करने वाला उपनिषदों में भी कोई वाक्य नटीं, जिस प्रकार कि 
अर परिमाण को प्रकट करने वाले अनेकों वाक्य हैं । 


सुत्रकार ऋषियों के सूत्रों में भी जब उन्हें गम्भीर दृष्टि से विचारा जाता है तो जीव के विभु परि- 
माण की सिद्धि होती दिखाई नहीं देती | हाँ इसमें कोई संदेह नहीं कि भाष्यकारों ने बहुधा जीब- के 
विभु परिमाण को ही प्रकट करने की चेष्टा की है। ऐसा प्रतीत होता है कि बीच में ऐसा कोई युग आया 
होगा, जब कि भाष्यकारों ने किसी विशेष परिस्थिति के वश इस परिमाण का प्रदर्शन करना आरम्भ 
किया होगा । एक सांख्य दशेन को ही जब देखता हूँ तो इसी में इस परिमाण के विषय में कालभेद से 
दो प्रकार की व्यवस्थाएँ पाता हूँ । मइर्षिं पञ्न शिखाचाष्ये के समय में सांख्यशास्त्र में जीब के अर 
परिमाण का हो वन मिलता है, उनके लिखे हुए इक्कीस सूत्रों में से चोदह॒वाँ सूत्र तमसुसात्रमात्मानम- 
नुविद्यास्पीत्येब॑ तावत्सम्प्र जानीते” ( उस अणु परिभाण वे अपने आप को जानकर सें हूं ऐसा बोध 
करता है ) जीव के अशु परिमाण का ही बोधक हैं । परन्तु वाचस्पति सिश्र तथा विज्ञानभिक्लु अदि 
टीकाकारों के समय में उसी सांख्य शास्त्र में जीव के विभु परिमाण का उल्लेख किया गया दृष्टिगोचर 


होता है । और पत्चशिखाचाय के इस सूत्र में आए हुए. अणु शब्द को भी(जो कि मात्रा शब्द के सहयोग 
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के कारण परिमाण के अतिरिक्त और किसी अर्थ का. प्रतिपादक हो हो नहीं सकता ) खींच तान कर, 
ओर मात्रा शब्द की महत्ता को सवेथा भुला कर, सूच्म अथ में लेते हुए विभु परिमाण की ही पुष्टि 
का यत्र दृष्टिगोचर होता है। 
भगवान बुद्ध के काल में भी सांख्यशास्त्र में जीव का अणु परिमाण ही माना जाता रहा है 
ऐसा प्रतीत होता है । क्योंकि अश्वधोष ने अपने लिखे हुए बुद्ध चरित के बारहवयें सगे में लिखा है 
कि, अ्रण्ड कलाम ने भगवान्‌ बुद्ध को सांख्य मत का उपदेश देते हुए कद्दा-- 
तेत्रज्ञ इति चात्मानं कथयन्त्यात्मचिन्तका;” १२ | २० 
ततो मुन्नादिषीकेव शकुनिः पश्नरादिव । क्षत्रह्शो निःसृतो देहान्यक्क इत्यभिघीयते””१२।६४ 
(आत्मचिंतक लोन आत्मा को ज्षेत्रज्ञ कहते हैं। जिस प्रकार मुझ्न से सींक और पिंजरे से पत्ञी 
निकलने पर मुक्त कहलाता है, इसी प्रकार शरीर से निकला हुआ “न्तेत्रक्न” अथात्‌ आत्मा मुक्त कह- 
लाता है) के। इन छोड़ों के दृशान्तों के अनुसार जीव का देह से निकल अलग हो जाना, जीव के 
अगु परिमाण को स्पष्ट सिद्ध कर रहा है। इस प्रकार भगवान्‌ बुद्ध के समय में भी सांख्यमत में 
जीव के अणु परिमाण का ही उल्लेख पाते हैं । 
इस प्रकार इस सारी ऐतिहासिक दृष्टि को भी हम अपने उस विचार को पुष्ट करने का साधन 
देख रहे हैं. कि भाष्यकारों के काल में जीव के परिमाण को किसी कारण से विभु मानने की कुछ 
श्रथा सी चल गई होगी। जिससे कि उन्होंने सूत्रों के भावों को उसो ओर ले जाने की चेष्टा की होगी | 
इसमें कारण वेदों का अज्ञान और उपनिषदां का श्रन्यथानब्लान हो या कोई और, यह भगवान जानें। 
झस्तु जो कुछ भी हो, आज के विचार विनिमय में हमारे लिये केवल अपने कथन को युक्तिवाद 
तक ही सीमित रखने का आदेश दिया गया है। अन्यथा परिमाणवाद का आश्रय ले हम इस विषय 
का अली भांति स्पष्टीकरण कर सकते हैं | ह॒ 
(प्रकट) भगवन्‌ ! मध्यम बोध भहोदय ! में अपने किसी कथन से पहले आपके विचारों से 
भली भांति परिचित हो जाना चाहता हूँ। आप जीवात्मा का परिमाण अरु अथवा विभु न मानकर 
मध्यम मानते हैं। क्या ऋञप यह बतलाने की कृपा करेंगे क्रि आपके इस मध्यम शब्द का क्‍या 
ताल है ? क्योंकि अएु और विभु के बीच के सब परिसाणां को मध्यम कहते हैँ। अतः मध्यम 
का अथे सहर्त्रों कोस लम्बा चौड़ा भी किया जा सकता हैं ओर एक इचरणुक जितना छोटा सा भी । 
म० बो०--शरीर जितना बड़ा | 
अ० बो०--कौन से शरीर जितना ? मनुष्य के शरीर जितना ! 
म० बो०--जी हां । 
अ्र० बो०--ठीक है। परन्तु आप पुनजन्म के मानने वाले हैं। अतः कृपया यद्द भी बतलाइये 
कि जब यह चींटी के शरीर में जावेगा, तब इसका परिमाण कितना होगा ? 
म० बो०--चींटी के शरीर जितना | 








# अश्ववोष के इस वचन की सूचन 'विरजानन्द वेदिकसंस्थान! लाहौर के विद्वान पं० 
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अ० बो०--और जब हाथी के शरीर में जावेगा तब ? 

म० बो०--त्तब हाथी के शरीर जितना होगा | 

श्र० बो०-महात्मन्‌ ! आप के इन उत्तरों से तो यह सिद्ध होता है कि आत्मा सिफुडने और 
फैलने वाला है | 

म० बो०--जी हां, शरीर के प्रतिबन्ध के कारण ऐसा हुआ करता है। जैसे कि छोटो कोठड़ी 
के अन्दर जलते हुए दीपक का प्रकाश उस कोठड़ी तक दी सीमित होता है और बड़े कमरे में रख 
देने पर उसी दीपक का प्रकाश सारे कमरे में फैल जाता है । 

अग॒ु बो०--महात्मन्‌ ! मैंने आप का सिद्धान्त समझ लिया। अब में विनम्र निद्देदन करता 
हूँ कि मैं आप के इस विचार से सहमत नहीं हो सका | क्योंकि जिस प्रकार दीपक के भौतिक प्रकाश 
को मकान की भौतिक दीवारें रोक कर संकुचित कर देती है, उसी प्रकार शरीर रूपी मकान की 
दीवारें आत्मा के स्वरूप को रोक कर संकुचित नहीं कर सकती। भेद यह ही है कि वहां दीपक का 
प्रकाश भी भौतिक था और दीवारें भी | भौतिक से भौतिक का प्रतिबन्ध सम्भव था । परन्तु यहां 
दाष्टरोन्त में तो शरीर भौतिक है और और आत्मा श्रभौतिक | श्रतः श्रभौतिक सूचम आत्मा शरीर 
की दीवार को पार कर बाहर निकल जावेगा उससे रोका नहीं जा सकता। दृष्टान्त की दूसरी विष- 
समता यह है कि यहां आप दीपक के श्रकाश का विस्तार मकान में मानते हैं दीपक का नहीं 
ओर वहां आत्मा के प्रकाश को नहीं आत्मा को ही शरीर में व्यापक मानते हैं। वहां प्रकाश के 
सिफुड़ने से प्रकाश सिकुड़ता है. दीपक नहीं और यहां आत्मा के स्वयं ही शरीर में व्यापक होने से 
आत्मा को ही शरीर में फैलने और सिकुड़ने वाला मानना पड़ेगा | 

अस्तु अब हम आप के इस सिकुड़ने और फैलने को भी विस्तार से सममना चाहते हैं। 
सिकुड़ने तथा फैलने वाली रबड़ आदि वस्तुओं में ऐसा देखा गया है. कि उनके अवयव सिकुड़ने के 
समय आपस में सट जाते हैँ और फैलने के समय अपने बीच में फुछ अवकाश देकर खुल जाते 
हैं। जीव को भी यदि सावयब पदार्थ मान लें तो उसमें भी इसी प्रकार सिकुड़ने और फैलने की 
व्यवस्था मानी जा सकती है | परन्तु आपत्ति यह होगी कि सावयव मानने पर उसे विनाशी मानना 
पड़ जावेगा । परन्तु मानते आप भी उसे नित्य ही हैं | अत: यह सक्भति यहां बैठती नहीं । 

इसी सम्बन्ध में में आप से यह भी जानता जाहता हूँ कि आप के मत में आत्मा का स्वा- 
भाविक परिसाण क्या है? क्योंकि इन शरीरों में तो बह निमित्त से सिकुड़ता तथा फेलता रहता 
अतः ये सब परिमाण तो नेमित्तिक हैं, स्वाभाविक नहीं । 

म० बो०--जो परिमाण इसका अन्तिम शरीर में मुक्ति के समय होगा वही इसका स्वा- 
भाषिक परिमाण है। 

अ० बो०--वह परिमाण इसमें श्राज तक कभी रहा है या नहीं । 

म० बो०--नहीं । 

अ० बो०--महात्मन्‌ ! तब तो इसके उस अन्तिम परिणाम को स्वाभाविक नहीं माना 
जा सकता | 


म० बो०--कयों ९ 
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अ० बो०--इस लिये कि जिस वस्तु का जो स्वभाव होता है वह पहिले और पीछे सदा उसके 
साथ होता है । बोच में किसी निमित्त के आ जाने से वह छिप जाया करता है और उस निमित्त 
हट जाने पर फिर उसी प्रकार प्रकाश में आ जाया करता है। जैसे कि जल का स्वभाव शीतल है । 
कंभी उसके साथ अग्नि का संथोग हो जाने पर अग्नि की यर्मी से शीतलता छिप जाया करती है, 
परन्तु उसके दूर होते ही फिर जल अपने शीतल स्वभाव में ही आ जाया करता है। अतः किसी 
बस्तु के स्वभाव को उसके साथ निमित्त का सम्बन्ध होने से पहिलि और पीछे उस वस्तु में होना 
चाहिये । परन्तु जीव में आप ऐसा मानते नहीं। अतः परिमाण की दृष्टि से उनका कोई भी स्वभाव 
निश्चित नहीं किया जा सकता | 

म० बो०--अच्छा मडात्मन्‌ ! थोड़ी देर के लिये इस विषय को यहां ही छोड़ कर में आप से 
पूछता हूँ कि आत्मा का परिमाण अरु मानते हुए आप मेरी इन शझह्काओं का क्या समाधान करेंगे। 

१--आत्मा अणु होने के कारण शरीर के किसी एक ही भाग में रह सकेगा, तब तो डसे 
उसी भाग की घटनाओं का अनुभव होना चाहिये। गंगा में गोता लगाने पर सारे शरीर में पहुंची 
हुई शीतलता का उसे एक साथ ही अजुभव उसे कैसे हुआ !? 

२--योग समाधि से आत्मा का ज्ञान बढ़ जाता है और उस अवस्था में यह शरोर के सारे 
नाड़ी तन्तु जाल का हर समय प्रत्यक्ष करता है। एक भाग में होने से उसी भाग की नाड़ियों का 
प्रत्यक्ष होना चाहिए सब का कैसे हुआ । 

शअ्र० बो०--भगवन ! आपके प्रश्नों का एक ही उत्तर और वह यह कि आत्मा यद्यपि अर 
है और शरीर के एक भाग हृदय में रदता है परन्तु उसका ज्ञान रूपी प्रकाश दूर तक फैला रहता 
है और उस प्रकाश के ही द्वारा इसे वे प्रत्यक्ष हुआ करते हैं जिनके विषय में आप ने शक्लाएँ की हैं । 

म० बो०--आप आत्मा का परिसाण अशु मानते हैं। ओर आत्मा तथा उसके परिमाण को 
भी नित्य मानते हैं। आत्मा का एक गुण आप ज्ञान भी मानते हैं. जब कि आत्मा नित्य है तो उसके 
परिमाण की तरह उसका यह्‌ गुण ज्ञान भी नित्य ही होना चाहिये। परन्तु इसके विपरीत योग- 
समाधि, तथा इश्वरप्रशिधान से उसके उस ज्ञान में आप वृद्धि भी मानते हैं। यदि आत्मा का गुण 
ज्ञान बढ़ता घटता हैं तो उसके गुणो आत्मा में भी परिवतेन मानना आवश्यक हो जावेगा। क्योंकि 
उसका ज्ञान ही तो उसका स्वभाव है, और स्वभाव में परिवर्तत आने से उस स्वभाव वाली वस्तु 
में परिवतेन का आना आवश्यक ठ॒रा। और यदि ऐसा मानना पड़ गया तो आत्मा विकारवान 
सिद्ध हो जावेगा नित्य नदों। कह्िये इसका क्या समाधान है | 


अ्र० बो०--आप की इस शह्ला का समाधान भी हमारे पहिले उत्तर स ही हो गया । हम पहिले 
कह आये हैं कि आत्मा यद्यपि अर है, परन्तु उसके ज्ञान का प्रकाश दूर तक फैला हुआ है, आत्मा 
के ज्ञान में कमी ज्ञान में कई प्रकार के दोषों के आ जाने से होती है । ओर उन दोषों का दूर किया 
जाना ही ज्ञान की वृद्धि कहलाता है। परन्तु इन दोनां के आने और जाने का आत्मा पर कोई प्रभाव 
नहीं है। जैसे कि घरों में आते हुए सूर्य के प्रकाश में, रोशन दानां में लगे हुए. भिन्न प्रकार के सीसों 
के सहयोग से, कहीं नीलापन, कहीं पीलापन और कहढों घुंघलापन कई प्रकार के दोष आ जाते हैं। 
ओर उन सीसों के हटा देने पर दोष दूर होते जाने पर बह प्रकाश फिर बैंसा ही निमेल चमकने 
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लगता है। परन्तु प्रकाश में इन दोषों के आने और हट जाने का सूय के बिम्ब पर कोई प्रभाव नहीं । 
ठीक इसी प्रकर ज्ञान के परिवतेयों का आत्मा पर कोई प्रभाव नहीं | 

आ० बो०--माननीय महात्माओ ! आप के विचार बिनिनय के लिये नियत किया हुआ समय 
समाप्त हो गया । आप तीनों महानुभावों ने अपने इस द्वेतुवाद को जिस उत्तमता और प्रेम के साथ 
निभाया है इसके लिये €म लोग छृतज्ञ हैं ओर आप सब का धन्यवाद करते हैं। अब वेदों के प्रकारड , 
पणिड़त और उपनिपदों के तत्ववेत्ता, पृज्यपाद महर्षि व्यासदेव जी का इसी विषय पर प्रवचन होगा ! 
आप सब उनके गम्भीर भाषण को ध्यान से सुनियेगा। में पूज्यपाद महर्षि जी से प्राथना करता हूँ 
कि वे अयने प्रवचन को आ एम्भ कर हमें अनुग्र गीत करें । 

म० व्य ०--सभ्य समुदाय ! मन्त्री महोदय ने “जीवात्मा के परिमाण” विषय पर कुछ कहने 
की प्रेरणा की है। जीव के परिमाण का निधोरण हमने वेदान्त सूत्रों में भली भांति कर दिया है। 
अतः इस सम्बन्ध में कोई नया भावण देने की आवश्यकता प्रतीत नहीं होती। परन्तु आप सब कुछ 
सुनना चाहते हैं, अत: हम वेदान्त का वह ही प्रसंग आप के परिचय के लिये आपके सामने उपस्थित 
किये देते हैं । इस प्रसज्ञ में आपको जहां २ शहझ्लाएं हों निःशइू पूछते चलें बिना सहृलोच उत्तर दिया 
जावेगा । वेदान्त दशन में एक स्वतन्त्र अधिकरण ही हमने इस विषय के अर्पण किया है। उसी 
अधिकरण का व्याख्यान आज हम इस सभा में करेंगे। विषय गम्भीर है अतः ध्यान से सुनियेगा । 

संसार में तीन प्रकार के परिमाण ही व्यवहार में आते हैं, अरु, मध्यम ओर विभु | इनमें 
से जीव का परिमाण यदि मध्यम माना जावे तो मध्यम परिमाण वाली कोई भी वस्तु नित्य नहीं 
होती, अतः जीवात्मा के भी उत्पत्ति और बिनाश मानने पड़ जावेंगे। अब शेष रह जाते हैं. अगर 
ओर विभु दो परिमाण। जीव के परिमाण के सम्बन्ध में विवेचन करने से पहिले उपनिषदों के 
वाक्यों में कहीं २ विभु परिमाण की भी कलक प्रतीत हुआ करती है। और अणु परिमाण का भी 
बहुत से स्थलों में स्पष्ट आभास मिलता है। अतः इन दोनों परिस्थितियों को देखकर यह संशय होने 
लगता है कि-- 

“जीवात्मा का परिमाण अ्र॒णु है या विभु” इस संशय के प्रकाश में श्ाने पर हम पूव पत्ती 
की झोर से यह कइना चाहते हैँ कि आत्मा का परिमाण विभु है। और इस पक्ष की पुष्टि में उपनिषद्‌ 
के कुछ वचन उपस्थित करते हैं । 

सव। एप म्रहानज आत्मा यो5य॑ विज्ञानमयः प्राणेषु (बू० ४-४-४२ ) 

(जीवात्मा मदान--अथोत्‌ विभु और अजन्मा है। वह ही आत्मा जो कि प्राणों के बीच में 
विज्ञानमय है । ) ह 

इस वचन में स्पष्ट ही आत्मा को विज्ञानमसय ओर महान कहा गया है । विज्ञानमय ब्रह्म ही 
हो सकता है ओर कोई नहीं। ओर महान शब्द भी व्यापक ब्रह्म के लिये ही आया है। प्राणों के 
मध्य में कहा जान से यह जीव है। ओर जीव ओर ईश्वर, का अभेद है. अतः उसे विज्ञानमय शब्द 
से कहा गया है। ओर इसी हेतु से उसके परिमाण को भी विभु कहा गया हैं। इसी प्रकार-- 

आकाशवत्सवेगतश्च नित्य:, सत्य॑ विज्ञानमनन्तं ब्रह्म, ( ते० २-१-१ ) 

(आत्म! आकाश की तरह सर्वेव्यापक ओर नित्य है, वह सत्य स्वरूप, विज्ञान स्वरूप और 
अनन्त--अधात्‌ व्यापक है। ) 

इन वाक्यों में तो स्पष्ट ही आत्मा को आकाश की तरह व्यापक ओर अनन्त--अरथोत्‌ अपार 
कहते हुए विभु माना गया है। तथा-- 
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स चानन्त्याय कल्पते ( श्वे”० ५-६ ) 

( वह आत्मा अनन्त-रूपता को प्राप्त है श्र्थात्‌ विभु । ) 

इस श्रेताश्वत्र के वचन से भी आत्मा का परिमाण विभु सिद्ध द्वोता है। इस प्रकार अनेक 
श्रुतियों से आत्मा का प्रमाण विभु ही सिद्ध होता है। अतः आत्मा विभु इस पूवे पक्ष के उत्तर 


अब सुनिये 

उत्कान्ति ग॒त्यागतीनाम्‌ (ब्र० छू० २-३-१६ ) 

जीव अरु है, क्योंकि उसकी उत्कान्ति (शरीर से बाहर निकलना ) «गति (अन्य योनियों 
फे लिये जाना) और आ्रागति (अन्य शरीर में प्रवेश होना ) ये तीन क्रियाएं सुनी जाती हैं.। 
जैसे कि-- 

तस्य हैतस्प हृदयस्याग्रन॑ प्रयोतते, तेन प्रद्योतेनेष आत्मा निष्क्रामति, चक्चुषो वा, 
मूध्नों वा, अन्येभ्यो वा शरीरदेशेम्यः ( बु० ४-४-२ ) 

(उस आत्मा के हृदय का अग्र भाग उसके प्रकाश से चमकता है। उस प्रकाश के साथ ही 
यह श्त्मा, आंखों से, मूद्धों से अथवा शरीर के किसी और भाग से निकल जाता है ! ) 

इस प्रकार जीव के इस शरीर से निकल जाने का इस वाक्य में वर्णन है। शरीर से निक 
लना व्यापक आत्मा का हो नहीं सकता, अतः इस उत्क्रान्ति का श्रवण आत्मा के अणु परिमाण 
को सिद्ध कर रहा है। 

तदेव सक्क: सह कमंणति लिड्ठे मनो यत्र निषिक्षमस्य ( बृ० ४-४-६ ) 

( जिस फल में आसक्त होकर इस आत्मा ने कमें किया है, और इसीलिये जहां जाने के 
लिये इसका साधनरूप उत्सुक है, अपने उस कमे के साथ; व्यवस्थानुसार उसे भोगने के लिये, यथो- 
चित भोग योनि में चला जाता है) इस वाक्य में आत्मा के कम भोग के लिये कहीं अ्रन्यत्र चले 
जाने का वर्णन है। यह ही गति का श्रवश है। व्यापक आत्मा में मति हो नहीं सकती, अतः इस 
गति के श्रवण के अनुसार भी आत्मा का परिमाण अणु ही मानना पड़ेगा । 

तस्माल्नोकात्पुनरैत्यस्मे लोकाय कमेणें ( बृ० ४४४।६ ) 

उस भोग योनि से अथवा उभययोनि से फिर इस उभययोनि ( जहां कमे और भोग दोनों कर , 
सकता दै ) मनुष्य योनि में कम करने के लिये आता है । 

इस वाक्य में जीव के फिर मनुष्य योनि में आने का वर्णन किया गया है। यह आगति का 
श्रवण है। और आगति अथोत्‌ आगमन व्यापक का सम्भव नहीं अ्रत: आगति के श्रवण से भी आत्मा 
का परिमाणय अगु ही मानना पड़ेगा | 

श्रात्मा में विभु परिमाण का अतिपादन करने वाले उपनिषदों के वचन दो प्रकार के हैं। उनमें से 
कुछ तो ऐसे हैं जो ईश्वर के प्रकरण में आ।ये हैं। इशवर का व्याख्यान करने वाले वाक्य तो उसके 
परिमाण को बिमु कहेंगे दी, इसमें कोई ज्ञति नहीं । 

जैसे कि--“सत्यं ज्ञानमनन्तं अक्म” ( जह्म सत्य विज्ञान और अनन्त अर्थात्‌ ज्यायक दे ) 
“आकाशवत्सवंगतश्वनित्य;”” ( वह आकाश की तरह स्वव्यापक और नित्य है ) 
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य दोनों वचन ब्रह्म-निरूपण के प्रकरण में आये हैं, और उसी के परिमाण को विभु कह रहे हैं, 
ज्रह्म विभु हैं ही अतः उसके परिमाण को पिभु कहने में कोई आपत्ति नहीं। 

इनके अतिरिक्त कुछ बचन ऐसे हैं जो आये तो जीब के ही प्रकरण में हैँ, परन्तु भलीभांति विचारे 
बिता और उनका भाव समझे बिना विभु प्रमाण के प्रतिपादक प्रतीत होते हैं । 

से वा एप महान आत्मा यो5य॑ विज्ञानमयः प्राणेषु ( बृ० ४।४।२२ ) 

( यह आत्मा महस्त्व सम्पन्न अजन्मा ओर विज्ञानमय है जोकि प्राणों के मध्य में रहता है ) 
अजन्मा तो जीव और ईश्वर दोनों ही हैं, परन्तु महान शब्द का अशे व्यापक अर्थ करलें तो क्‍योंकि 
यह प्रकरण जीव का है. अत: जीव विभु सिद्ध हो जाता है। क्योंकि प्राणेषु अथांत्‌ प्राणों के बीच में 

. रहने वाला जीव ही हो सकता है, परन्तु यहां विभु अथ किया नहीं जा सकता, यहां तो उसे अपने प्राण 
समाज इन्द्रियों तथा मुख्य प्राणों की अपेक्ता चेतत और शक्तिशाली होने के कारण महत्व देते हुए 
मद्ान कहा गया है| सांसारिक राजा को भी तो लोग ईश्वर कहते ही हैं । अतः इस मन्त्र से आत्मा का 
परिमाण विभु सिद्ध नहीं होता । 

वि० बो०--भगवन ! इस वचन में विज्ञानमय शब्द भी आया है ओर यह शब्द आनन्दमय शब्द 
के साथ ब्रह्म के श्रथों में आता है, अत: यह प्रकरण तो त्रह्म का होना चाहिए जीव का नहीं | 


म० व्या०--इस प्रकरण में विज्ञानमय को प्राणों के मध्य में रहने वाला कहा गया है। ओर 
प्राणों के मध्य में काये करता है जीव, अतः यहां का विज्ञानमय शब्द जीव के लिए ही 
आया है। और क्योंकि विज्ञान अथोत्‌ चेतन्य गुण जोब का भी है अतः उसे भो 
विज्ञामय कह्टा जा सकता है। जहां यह शब्द आनन्दमय के साथ आया है वह प्रकरण पंच 
कोशों का है ओर विज्ञानमय कोश ब्रह्म नहीं प्रत्युत बुद्धि है । कोशों में से आनन्दमय कोश ही त्रह्म के 
स्थानापन्न वन किया गया, है क्योंकि तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में भागेवी वारुणी विद्या के प्रकरण में वरुण 
से ब्रह्मोपासना की इच्छा करने पर भ्ृगु को उन्होंने क्रम से अन्नमय, प्राणशमय, मनोमय और विज्ञानमय 
कोशों का, तप करते हुए बोध कर लेने के बाद भी उसे फिर तप तपने के लिए ही कहा, और फिर इस 
तप के बाद जब उसे आनन्दमय का ज्ञान हो गया तो इस विद्या को समाप्त कर दिया गया। अद्मप्राप्ति 
की जिज्ञासा से आये हुए शिष्य को ब्रह्म का बोध कराये बिना विद्या को समाप्त नहीं किया जा सकता 
था, इससे सिद्ध है कि आनन्दमय का ज्ञान ब्रह्म का ज्ञान हो है। ओर फलत: आनन्दमय शब्द ब्रह्म के 
अर्थों में ही आया है, इससे पहिला विज्ञानमय शब्द भी यदि ब्रद्म का ही वाचक होता तो महर्षि इस 
विद्या को वहां ही समाप्त कर देते परन्तु उन्होंने ऐसा न कर तप करते हुए इस से आगे और कुछ जानने 
की प्रेरणा की । इससे स्पष्ट सिद्ध है कि विज्ञानमय शब्द ब्रद्य का बाचक नहीं बुद्धि का वाचक है । 


चालाग्रशतमागस्प शतधा कल्पितस्य च्‌। जीवो भाग; ध विज्ञेयः स चानन्त्याय कल्प्यते (श्वे० ५१६) 

( बाल के अग्रभाग के सो टुकड़े किये जावें और फिर प्रत्येक के भी सो सौ भाग, किये जाएँ, 
तो इनका एक भाग अर्थात्‌ बाल की नोक का दस सहसख्रवां भाग जीव का परिमाण समझो और वह जीव 
अनन्त अथात्‌ अविनाशी है। इस प्रकार श्वेताश्वतर के इस वाक्य से भो जीव का परिमाण अगु ही 
सिद्ध होता है ) 
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वि० बो०--भगवन्‌ ! आपने आनन्त्य शब्द का अर्थ अविनाशी किया है इसका अर्थ तो अपार 
अथोत्‌ जिसका पार न पाया जा सके किया जाता है ) 

म० व्या०--अपार अथ करने पर इस का अर्थ विभु होगा, और ऐसी ढशा में बाल के हज़ारवें 
भाग के समान परिमाण के साथ इसका अन्वय बोध कैसे हो सकेगा। 

वि० बो०--भगवन्‌ ! यहां पर विभु अर्थ होने पर भी संगति इस प्रकार ला जावेगी, जीव 
यद्यपि व्यापक ही है और उसका परिणाम विम्लु ही है, परन्तु बुद्धि उपाधि की महिमा से गौण रूप से 
उसे अग़ु कह दिया गय्रा है क्य्रोंकि बुद्धि का परिमाण अण॒ु है। उपाधि के दूर कर देने पर जीव और 
ब्रह्म का अभेद हो जाने पर जीव का वास्तविक परिमाण विभु ही होगा, और उसका अनन्त शब्द के 
साथ सुगमता से अभेद सम्बन्ध से अन्वय हो सकेगा । 


म० व्या०--महात्मन्‌ ! कि किसी भी प्रकरण में किसी शब्द का गौण अथे तभी लिया जाता 
है जब कि मुख्य अर्थ लेने से उसकी संगति ठीक न बैठती हो । इस प्रकरण में आये हुए अनन्त शब्द 
की मुख्य श्रथ में ही अणु शब्द के साथ संगति ठीक लग जाती है । क.रण है कि अन्त शब्द के मुख्य 
अथ दो हैं एक पार और दूसरा विनाश । इन दोनों ही श्रथों में इस शब्द का प्रयोग स्मृतियों में मिलता 
है' जैसे कि--““उभयोरपि दृष्टान्त:” ( गीता २११६ ) 


( दोनों ही का पार पाया गया है? यहां अन्त शब्द पार अर्थ में आया है ) और “अन्तवन्त 
इमे देहा:”” ( गीता २!१८ ) ( “ये शरीर नाश वाले हैं? यहां विनाश अथ में आया है ) ये दोनों ही 
ही इस शब्द के मुख्य अथ हैं। यहां अनन्त शब्द का गीता के श्लोक-पादों के अनुसार अपार अथे 

- भी हो सकता है ओर अविनाशी भी । इन दोनों ही मुख्य अर्थों में से अपार अर्थ लेने पर जीव का 

- परिमाण विभु मानना पड़ जाता है, ओर फिर इसी वाक्य में आये हुए अगु परिमाण के साथ उसका 
अन्वय ठीक न बेठने पर बुद्धि उप्राधि की कल्पना कर गौण अथ की शरण लेनी पड़ती है। परन्तु 
दूसरे मुख्य अथ विनाश को स्वीकार कर लेने पर अनन्त शब्द का अथ अविनाशी हो जाता है और 
अब अगु शब्द के साथ उसका कोई विरोध न होने के कारण अन्बय होकर वाक्याथ ठीक बैठ जाता 
है। क्योंकि जीवात्मा अणु भी है और अविनाशी भी अत: यहाँ इस शब्द का अथ अपार नहीं किया 
जा सकता। “खात्मना चोत्तरयो:”” त्र० सू० २३।२० 


उत्करान्ति के लिये कदाचित्‌ यह भी कहा जा सके कि, जैसे ग्राम का स्वामी अधिकार से च्युत 
होने पर ग्राम में रहता हुआ भी बढिष्कृत समझा जाता है, इसी प्रकार शरीर में रहता हुआ भी आत्मा 
शरीर से प्थक कहा जा सकता है। परन्तु आगे आये हुए गमन और आगमन दोनों ही आत्मा के 
बाहर गये और आये बिना नहीं बन सकतें, ओर गमन और आगमन के मान लेने पर उत्क्रान्ति शब्द 
का अर्थ विवश शरीर से निकलना ही किया जा सकेगा क्योंकि एक स्थान से निकले बिना जाना और 
आना असम्भव हो जावेंगे । निकलना, जाना और आना यह तीनों क्रियाएँ व्यापक की द्वो नहों सकतीं, 
अतः आत्मा का परिमाण श्रृगु है । 
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आत्मा को अणु नहीं कह सकते क्योंकि इसके विपरीत इसका विभु परिमाण प्रतिपादन करने 

याली श्रुति ३ मित्रती हैं जैसे कि-- 
“आकाशवत्सवेगतश्र नित्य:” बृ० ४॥४।१२ 

( वह आकाश की तरद्‌ व्यापक ओर नित्य है ) तथा “सत्य॑ ज्ञानमनन्त ब्रह्म” (चद ब्रह्म सत्य 
ज्ञान और अनन्तस्वरूप है ) इस प्रश्न का उत्तर सूत्र के उत्तराध में देते हैं कि ये श्रुतिएँ इतर अथांत्‌ 
दूसरे आत्मा ब्रह्म के अधिकार की हैं अतः इनसे त्रद्म का ही परिमाण विभु सिद्ध होता है जीव का नहीं। 

“र्शच्दोन्मानाभ्यां च २२ 

इसलिये भी आत्मा का परिमाण अणु है कि उसके इस परिमाण को उन्मान बाक्यों में तथा 
साज्ञात्‌ आंगु शब्द से ही कद्दा है जैसे कि-- 

एपो5 एुगत्पा चेतसा वेदितिव्य:, यसिमिन्‌ प्राण: पंचधा संजिवेश”” मुं० ३।१।६ 

( इस अर आत्म। का ज्ञान चित्त से होता है जिसके संसगे में पाँच प्राणों का सन्निवेश है ) । 

वि० बो०--भगवन्‌ ! इस श्रति में जो ज्ञातव्य आत्मा है वह ब्रह्म प्रतीत होता है जीव नहीं 
क्योंकि इसी प्रकरण में आगे चल कर इसे इन्द्रियों से ग्रहीत न होने वाला और ज्ञान के निमल हो 
जाने पर प्राप्त होने वाला तथा चित्त से जातने योग्य कहा है, और ऐसा आत्मा ब्रह्म ही हो सकता है 
इसलिए यहां अरु शब्द का अथथ अशु परिमाण न करते हुए सूच्र्म अथ करना ठीक प्रतीत होता है, 
क्योंकि ब्रह्म अगु नहीं सूक्ष्म है । | 

म० व्या--महात्मन्‌ ! ऐसी बात न टी, यदि यह प्रकरण जह्य के प्रत्यक्ष का निषेध करने के 
लिए लि.बा गया होता तो उसे चित्त से ज्ञावते योग्त्र न कशा जाता, क्योंकिब्रद्म का प्रस्यक्ञ तो चित्त के 
व्यापार के भी शान्त हो जाने पर साज्ञात्‌ आत्मा को ही होता है इस विषय के लिए ऋषियों की सम्मति 
भी स्पष्ट है जसे कि-- 

न तत्र चक्षु।च्छृति न वाग गच्छति न पनः” (केन प्रथम खं० मं० ३) 

( उस ब्रह्म की प्राप्ति न चछु से, न वाणी से ओर न मन से हो सकती है ) अतः यहाँ आत्मा 
के ही प्रत्यक्ष का प्रकरण है। दूसरी दो अवस्थाओं का भी यहाँ कोई विरोव नहीं, क्योंकि इन्द्रियों से 
इसका भी प्रत्यक्ष नहीं होता, तथा इसका प्रत्यक्ष भी ज्ञान के निर्मेल हो जाने पर ही होता है । यह प्रसञ्ध 
जीवात्मा के प्रत्यक्ष का मान लेने १२ इसके संसरी में आये हुए प्राणों के सन्निविश की भी व्यवस्था 
ठीक बैठ जाती है, और अणु शब्द का भी जोकि परिमाण अर्थ में ही प्रसिद्ध है”! सूहम अथ नहीं 
करना पड़ता । इसी प्रकार-- 

“बुद्धेंगु णेनात्मगुणेन चेव ब्याराग्रमात्रो दत्रोप्रपि दृष्टट” ( श्वे० ४'८) 

( बुद्धि के गुण से और आत्मा के गुण से आर के अग्न भाग के समान एक ओर भी देखा गया 
है ) इत्यादि आर के झम्र भाग आदि की उपमा देने वाले उन्मानों से भी आत्मा का परिमाण 
अर सिद्ध है । 

वि० बो०--भगवन्‌ ! लोग ऐसा सममते हैँ कि इस श्रति में बुद्धि के गुण से ही आत्मा को 
आराम्रमात्र कद्य गया है वस्तुतः आत्मा का परिमाण तो विभु ही है। बुद्धि का प्ररिमाण आराप्र.के 
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समान है और बुद्धि है श्रात्मा की उप/थि, अतः बुद्धि के परिमाण से ही यहाँ जोब को श्र कह दिया 
गया है, जैसे कि शरीर उपाधि से आत्मा अपने आपको स्थूल तथा ऋश कहा करता है । ह 

म० व्या“--महात्मन्‌ ! ऐसी बात नहीं, आप यदि सारी श्रुति का अर्थ करेंगे तो स्वयं निश्चय 
कर सकेंगे कि यहाँ बुद्धि के ही गुण का नहीं, आत्मा के भी गुण का उल्लेख हैं। इस ति का अर्थ हम 
बता चुके हैं। यहाँ महषिं श्रेताश्वतर ने बुद्धि के और आत्मा के दोनों के परिमाणों को मिला कर लिखा 
है। आप तो कहते हैं कि अकेले आत्मा का परिमाण विभु है, परन्तु यदि बुद्धि के परिमाण को साथ 
न मिलाते अकेले आत्मा के ही परिमाण का उल्लेख करते और लेखक होते महर्षि श्रेताश्रतर, तो वे 
आर की नोक का चालीस हज़ारवों भाग जीव का परिमाण लिखते। क्योंकि अ्रन्यत्र उन्होंने जीव का 
परिमाण बाल की नोक का दस हज़ारबोँ भाग लिखा है, और बाल की नोक आर की नोक से बहुत 
सूद्म होती है, यहाँ उन्होंने बुद्धि और आत्मा के परिमाण को मिला कर लिखा है, और बुद्धि आत्मा से 
बहुत स्थूल है, अत: सम्मिलित परिमाण को आर की नोक के समान लिख दिया है। 

ठण्डे गह्ाजल में गोता लगाते ही सारे शरीर में शीत स्पश का अनुभव होता है। यदि आत्मा 
शरीर के एक भाग हृदय में ही है तो चेतन्य भी उतने ही स्थान में होगा तब फिर सारे शरीर में शीत 
स्‍्पशे के अनुभव का साधन कौन है ? इसके उत्तर में लिखते हैं-- 

“अविरोधश्रन्दनवत्‌”” २३ 

कोई विरोध नहीं, यह अनुभव चन्दन के स्पशे के समान हो सकता है जैसे कि चन्दन शरीर के 
एक भाग में लगाया जाता है और उसके शीतलस्पश का अनुभव सारे शरीर में होता है इसी प्रकार 
झात्मा शरीर के एक भाग में होता हुआ भी सारे शरीर की घटनाओं का अनुभव कर लेता है । 

चन्दन और आत्मा के अवस्थान में भेद है अत: दृष्शान्त ठीक नहीं क्‍योंकि चन्दन की स्थिति 
शरीर के एक भाग में निश्चित है और आत्मा की स्थिति का कोई निश्चय नहीं । इसके उत्तर में लिखते हैं-- 

“अवस्थितिवेशेष्यादितिचेज्ना म्युपगमादू धूदिहि २४ 


आत्मा की स्थिति भी शरीर के एक भाग हृदय में निश्चित है। प्रमाण पढ़िए “हृदि छोेष आत्मा” 
(प्र० ३.६.) ( यह आत्मा हृदय में हे ) “स वा एव आत्मा हृदि” ( छा० ८.३.३.२ ) ( यह आत्मा हृदय 
में है ) “कतम आत्मा योउ्यं विज्ञानमय: प्राणेषु हद्मन्तज्वोति: पुरुष:” ( बु० ४.३.७. ) ( आत्मा कौन है 
जो कि प्राणों के मध्य में ज्ञानवान हृदय के अन्दर व्योतिरूप है ) | 

ये सब श्रुतिएँ आत्मा के रहने का स्थान शरीर का एक भाग हृदय बतला रही हैं इसलिए चन्दन 
का शृष्टान्त ठीक है । 

अभी दृष्टान्त ठीक नहीं हुआ एक कमी ओर है. ओर वह यह कि चन्दन सावयब पदार्थ है बह 
यद्पि एक स्थान पर लगाया गया हैं परन्तु फिर भी उसके अबयव सारे शरीर में फैलकर शीतल्ता 
पहुँचा सकते हैं। जीवात्मा तो अगु तथा निरवयव पदाथे है, वह सारे शरीर की घटनाओं का अनुभव 
कैसे कर सकेगा | इसके उत्तर में लिखा है--- ) 

गुणाद्वा5पलोकवत्‌ । २४ 

आत्मा यद्यपि शरीर के एक भाग में है। परम्तु उसका गुण अर्थात्‌ ज्लान रूप प्रकाश बाहर भो 
फैला हुआ है। जैसे कि सूये आदि प्रकाश वाले तत्वों का। श्रत: वह अपने प्रकाश से सारे शरीर की 
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घटनाओं का अनुभव कर लेता है। जैसे कि कहा भी है-- 
“तस्य हेतस्य हृदयस्याग्र प्रयोतते” ( व. ४-४-२) 

( उस हृदय का अग्र अथात्‌ चारों ओर का भाग चमक रहा है ) जिस प्रकार हृदय के श्रन्दर 
बैठे हुए आत्मा का ज्ञान रूप प्रकाश हृदय के बाहर भी फैला हुआ है, ठीक इसी प्रकार उसका सारे 
शरीर में और शरीर से बाहर भी फैल जाना सम्भव है । 

गुण गुणी से बाहर कैसे रह सकेगा । क्योंकि फूल का या कपड़े का सफेद रूप उसका गुण है, 
ओर वह फूल या कपड़े से बाहर नद्ीं रह सकता । इसके उत्तर में लिखते हैं-- 


व्यतिरेकी गन्धवत्‌ ॥२६॥ 

गुणों की अपने अपने आधार से बाहर भी सत्ता देखी गई है। जैसे कि कस्तूरों के गनन्‍्ध की । 
इसलिये आत्मा का प्रकाश भी अपने आधार से बाहर फेंल सकता है। 

यहां यह शक्का की जा सकती है. कि कस्तूरी के परमाणु कस्तूरी से निकल कर वायुमण्डल में 
फैलते रहते हैँ, उन्हीं के साथ गये हुए गन्ध की बाइर प्रतीति होती है । परन्तु यह बात ठीक नहीं। 
यदि कस्तूरी से उसके परमाणु इस प्रकार प्रति क्षण निकलते रहें तो उसका तोल कम हो जाना चाहिये। 
परन्तु वर्षों शीशी में रक्खी हुईं भी कस्तूरी तोल में कम नहीं होती । हां ऐसे पदार्थ भी हैं जिनके अव- 
यवों का संयोग बहुत शिथिल द्वोता है ओर वे परमाणुआओं में प्रथक्‌ हो २ कर वायु में फैलते हुए सारे 
ही समाप्त हो जाते दें जैसे कि कपूर वस्तुतः: कपूर भी मूल पदार्थ नहीं । यह केले से प्रथक्‌ किये गये 
उन अवयवों का समुदाय है जिनका स्वभाव ही उड़ने का है। केले में ही ऐसे भी अवयव हैं जिनके 
साथ द्वोते हुए ये अवयव उड़ न सकते और केले की सत्ता तक उसके साथ ही रहते। और अब भी 
इनकी ही नहीं केले की भी सत्ता समाप्त हो गई है, क्योंकि इनके प्रथक होने केले का अवयवब 
सन्निवेश बिगड़ गया है । परन्तु कस्तूरी के अवयवों का संयोग इतना ठोस है. कि वह उसके परमाणुओओं 
को प्रथक नहीं होने देता। ओर यह ही कारण है कि वर्षों रक्खी रहने पर भी उसका परिसाण कम 
नहीं होता। इसके अतिरिक्त और भी ऐसे दृढ़ पदा्थ हैं, जिनका. गुण तो बाहर फैला रहता है. परन्तु 
उनके अवयव अपने आधार से कभी प्रथक हो ही नहीं सकते जैसे कि हीरा । इसी का रष्ट्रान्त पहिले 
सूत्र में “आलोकवत्‌” दिया गया है। हीरे को यदि हज़ारों बषे के बाद भी तोला जावे तो उसका परि- 
माण कम नहीं होगा, उतना ही रहेगा । अतः विवश यह ही कहना पड़ेगा कि हीरे का प्रकाश तो उससे 
याहर निकल रहा है उसके परमाणु नहीं जैसे कि कोहनूर हज़ारों वर्ष से अब तक चमक ही रहा है। 
हां यह हो सकता है कि वह कभी नष्ट हो जावेगा, और उसका प्रकाश भी | क्योंकि यह सावयव पदार्थ 
है, इसके अवयवों का संयोग धीरे धीरे ढीला हो जावेगा, और यह समय पाकर कभी नष्ट भी हो 
जावेगा | क्योंकि जो वस्तु उत्पन्न हुई है उसका नाश श्रवश्य होगा । परन्तु यह नहीं हो सकेगा कि वह 
रहे और उसका प्रकाश न रहे ।._, 

यह एक दृशन्त है । और दृष्टान्त एक अंश में हुआ करता है। जीवात्मा की परिस्थिति उससे 
भिन्न है। वद सावयव नहीं निरवयव है। वह न उत्पन्न हुआ है और न नष्ट होगा। अतः न उसके 
पुराने होने की सम्भावना है और न उसके प्रकाश के कम होने की । इसीलिये दृष्टान्त देने के लिये 
उसके समान नित्य वस्तु संसार मिल नहीं सकतो थी, अतः हीरे का दृष्टान्त दिया गया है। पुराना होने 
पर हीरे का प्रकाश कुछ मध्यम पढ़ सकता है, परन्तु यों तो पुराना होने पर वस्तु के रूप आदि अन्य 
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गुण भी जो कि अपने आधार से बाहर नहीं फैलते मध्यम पड़ जाते हैं। परन्तु हम पहिले भी कदद 
आये हैं कि आत्मा की परिस्थिति इन पदार्थों से भिन्न है । वह नित्य है और उसका प्रकाश भी नित्य 
है। अतः न इसके नष्ट होने की सम्भावना है, ओर न इसका प्रकाश कभी मध्यम पड़ सकता है । 

तथा च दशयति ॥२७। पृथगुपदेशात्‌ ॥२८॥ 

इसी प्रकार उपनिषत्कार तत्वज्ञानी ऋषि दिखला रहे हैं, और आत्मा के ज्ञान का उससे प्रथक्‌ 
भी फैले रहने का उपदेश दे रहे हैं। जैसे कि-- 

यत्रेष एतस्मुषुप्तोडमूत; य एप विज्ञानमयः पुरुषस्तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञान- 
पादाय य एषो5न्तरहदय आकाशस्तस्मिन्‌ शेते_| (श्र. २१११७ ) 

( वह इन प्राणों अथाते्‌ इन्द्रियों के विज्ञान को ( विज्ञायतेउनेनेतिविज्ञानम्‌ ) ज्ञान की साधन 
इन्द्रियों की शक्ति को, अपने विज्ञान से समेट कर, जोकि यह हृदय के अन्दर आकाश है उसमें सोता 
# )। महात्मन्‌ ? देखिये इससे अधिक स्पष्टीकरण श्रुति और क्या करेगी । यहां विज्ञान का विज्ञान से 
समेट लेता, और अः्त्मा का हृदयाकाश में सोना दोनों ही ध्यान देने योग्य बातें हैं । 

इन्द्रियों की शक्तियें बाह्य वस्तुओं के विज्ञान में साधन हैं। इसलिये उन्हें भी यहां विज्ञान कद 
दिया गया है जैसे कि--प्राण के साधन अन्न को “अन्नं वे प्राशिनां प्राणा:” ( अन्न ही प्राशियों के प्राण 
हैं ) इस वाक्य में प्राण कह दिया गया है । 

आत्मा हृदय में बेठा हुआ बाहर काम करने वाली इन्द्रियों की शक्तियों को समेट रहा है। अब 
उस अन्दर बैठे हुए को उनकी बाहर की शक्तियों को समेटने के लिये कोई साधन चाहिये। और वह 
साधन यहां बतलाया गया है. आत्मा का विज्ञान | उसका विज्ञान भी इन्द्रियों की शक्तियां को तब ही 
समेट सकेगा जब कि उसकी पहुंच इन्द्रियों तक हो । ओर उस पहुंच का इसके अतिरिक्त और कोई 
उपाय नहीं कि उस बिज्ञान को आत्मा से बाहर भी इन्दियों तक फैला हुआ माना जावे। इस प्रकार 
इस एक ही उपनिषद्‌ वाक्य ने इतने विपयां पर प्रकाश डाला है । 

१--आत्मा का विज्ञान आत्मा के स्वरूप तक ही सीमित नहीं है बह उसके बाहर भी दूर तक 
फेला हुआ है। 

« २--आआत्मा का विद्वान आत्मरूप ही नहीं प्रत्युत वह उससे प्रथक उसका गुण है। 

३--आत्मा ने सोते समय अपने गुण विज्ञान के द्वारा इन्द्रियों की शक्तियों को तो समेट लिया 

है विज्ञान को नहीं । 
तद्गुणसारत्ात्त तद यपदेशः ग्राइवत्‌ ॥२६॥ 

किसी २ स्थान पर उपनिषदों में आत्मा को भी जो “्राज्ञ” (इंश्वर) की तरह विभ्रु कह दिया 
जाता है--वह इसके इस ज्ञान गुण के ही बल पर कहा जाता है। क्योंकि इसका विज्ञान गुण इससे 
बाहर भी फैला हुआ है । अन्यथा आत्मा तो अग़ु है और हृदय के एक भाग में ही विराजमान है उसके 
लिये ऐसा कद्ा नहीं जा सकता था | 

_ वि. बो.--भगवन्‌ ! इस सूत्र के “तदुगुणसारत्वात्‌” पद' में आये हुए तत शब्द से, बुद्धि 
नामक उपाधि के प्रहण में क्‍या आपत्ति है। ऐसा मान लेने पर सज्जति इस प्रकार लग जावेगी कि 
आत्मा तो व्यापक ही है परन्तु उसकी उपाधि बुद्धि के अणु हाने से डसे संसार अवस्था में अगर कह 
दिया गया हैं। ओर इस प्रकार जितने भी अग॒ुवाद हैं. वे सब उपाधि के अर होने के कारण सन्त 
हो सकते हैं। और जहां उसे विभु कह दिया गयां-है वें वचन उसके परमार्थ विभुरूप को लेकर सज्ञत 
हो सकते हैं । 
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म० व्या०--महात्मन्‌ ! यद्‌ भाव आप अपनी ओर से कल्पित कर सकते हैं । सूत्रकार के शब्दों 
से यह प्रकट नहीं होता क्‍योंकि ऊपर से अर आत्मा के गुण विज्ञान का प्रसन्न छिड़ा हुआ है, और 
तत्पद पूजे का परामश किया करता दे अत: तत्पद से विज्ञान गुण का ही प्रहण किया जा सकता है। 
वि० बो०--भगवन्‌ ! तत्पद बुद्धिस्थ का भी तो परामशे किया करता है अतः इस प्रसज्ञ में 
सूत्रकार की बुद्धि में विद्यमान बुद्धि का परामश तत्पद से होगया होगा । 
म० व्या०--महात्मन ! बुद्धिस्थ का परासशे तत्पद से तब हुआ करता है जब कि प्रसंग में. 
“त्त्‌” के परामश के लिए कोई पदार्थ न हो। यहाँ तो पहले से विज्ञान का प्रसद्ग चला आ रहा है उसको 
छोड़ कर बुद्धिस्थ पदार्थ का परामशे न्याय सन्नत नहीं । ओर ग्न्थकार का भी यह कतेव्य हुआ करता 
है कि यदि उसे प्रसक्नः में आते हुए किसी पद को छोड़ कर किसी दूसरे का प्रसज्ञ बदलना दो तो तत्पद 
का उल्लेख न कर जिसका प्रसन्न चलाना है उस अथ को उसके वाचक शब्द से कह दे, परन्तु यहाँ 
ऐसा किया नहीं गया. अतः यहाँ बुद्धि का नहीं, प्रसंग में आते हुए ज्ञान का ही परामर्श किया जावेगा | 
आप इस सारे ही अधिकरण के सूत्रों पर दृष्टिपात करें कि क्‍या कहीं आत्मा के विभुत्व का और बुद्धि 
उपाधि का भी उल्लेख मिलता है ? आपको ऐसी झलक कहीं भी दीख न पढ़ेगी। अत: इस सूत्र के तत्पद्‌ 
से विज्ञान का ही ग्रहण करना ठीक है बुद्धि का नहीं । 
वि० बो>--भगवन ! ऐसा माना जाता है कि उपनिषदों में सत्र परत्रद्म का ही प्रतिपादन है 
उसके अतिरिक्त और कोई चैतन्य है ही नहीं; जेसा कि उपनिषदों में स्पष्ट ही कहा गया है-- 
नान्यो5्तोस्तिद्रष्टा नान्‍्योतोस्ति विज्ञाता ( बृ० ३।७।२३ ) 
( उसके अतिरिक्त ओर कोर द्रष्टा नहीं और न ओर कोई ज्ञानी है ) तथा “नान्योतोस्ति द्रष्ट्‌, 
श्रोव॒ मन्त्‌ विज्ञाद'” ( छा० ह्षापा७ ) ( उस से भिन्न और कोई देखने वाला, सुनने वाला, सनन 


करने वाला ओर ज्ञान करने वाला नहीं ) जबकि उपनिषदों की' यह सम्मति है तो आपके कथन के 
अनुसार जीव प्रथक्‌ चेतन कैसे मान लिया गया ? 


म० व्या--महात्मन्‌ ! यह जो कुछ कहा गया है ठीक ही है, केवल भाव के सममभने में थोड़ा 
अ्रन्तर है। क्योंकि सारे विश्व को, उसके अवान्तर भेदों को तथा उनके गुण कम स्वभावों को स्ौश 
में जानने वाला भगवान के अतिरिक्त और कोई चेतन नहीं ? तात्पये यह है कि ओर सब चेतन अल्पन्क 
अथात्‌ थोड़ा जानने वाले हैं। ये दोनां वचन एक ही भाव को कह रहे हैं। अब आप बतलाइये कि इन 
वाक्यों से जीव का निषेध कैसे होगया ? 

वि० बो०--भगवन्‌ ! “हस्वम्नसि!” ( छां£ ६६।७ ) इस वाक्य में तत्यद माया5वच्छिन्न ब्रह्म 
का, “त्वं” पद अविद्याउवच्छिन्न कर्म का, ओर “असि” पद सत्‌ अथात्‌ शुद्ध ब्रह्म का वाचक है, इनके समन्वय 
का और कोई उपाय न होने से भागत्यागलक्षणा करके तत्पद की माया उपाधि का, ओर “त्वं? पद 
की अ्रविद्या उपाधि का त्याग कर शुद्धबद्य शेष रह जाने से, तीनों पदों का अखण्ड ब्रह्म अथ किया जाता 
है, इससे जीव और ब्रह्म का अभेद स्पष्ट सिद्ध है, और जब कि जीव ब्रह्म से अभिन्न सिद्ध हो गया तो 
उसका परिमाण विभु द्वी मानना पड़ेगा। इसमें अणु की प्रतीति बुद्धि उपाधि के कारण से 
व्यावहारिक है | 
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म० व्या०--महात्मन ! “तत्वयमसि”” वाक्य में उपाधि की कल्पना कर अर्थ करने की आवश्यकता 


'नहीं। सारे प्रसज्ञ का भलीभांति स्वाध्याय करने से, बिना दी उपाधि-कल्पना किये, समन्वय ठीक बैठ 
जाता है। प्रसद्ग यह है-- 
“सु यएवो5रणिमेतदात्म्यमिद सर्वे तत्सत्यं स आत्मा त्वमसि श्वेतकेती” (छा० ६१६४) 

( जो यह सूक्ष्म तत्व है, यह आत्मा है, और इस आत्मा से ही आत्मवान्‌ यह सब जड़ चेतन 
जगत्‌ है। अ्रथांत्‌ यह सूच्रम तत्व ही इस सब में आत्मा की तरह प्रविष्ट हुआ हुआ इस सब को चला रहा 
है, यह सूच्म तत्व ही सत्य कहलाता है, ओर सब के अन्दर होने से आत्मा है, दे श्वेतकेतो ! “त्वम” 
अथाोत्‌ तू भी “तत्‌” अर्थात्‌ तदात्मक--उसी आत्मा वाला है । तात्पय यह है कि तेरे आत्मा के अन्दर 
भी वही आत्मा प्रविष्ट है, अतः तेरा भी वही आत्मा है। वहां तत्‌ शब्द से पदले, इससे परामर्थ करने 
योग्य दो शब्द आये हैं, एक “आत्मा” और दूसरा “ऐतदात्म्यम्‌”, यदि आत्मा का परामशे किया जावे 
तो आत्मा यहों पर शुद्ध जद्म का नाम है, और “त्वम” अल्पज्ञ चेतन का। इन दोनों का श्रभेद अन्वय 
न हो सकेगा, और फिर जीव में उपाधि की कल्पना कर जीव ज्द्बा का अभेद्‌ सिद्ध करने का श्रवसर 
आवेगा, ओर यदि “ऐतदात्म्यम” शब्द का परामशे किया जावे तो “त्वम” अर्थात्‌ जीव के साथ इस 
का अन्वय करते समय कोई कठिनाई न होगी क्योंकि “ऐतदात्म्यम्‌” का श्रर्थ है इस आत्मा वाला । और 
यह ब्रह्मरूप श्रात्मा जीव में ओतमग्रोत है ही, अतः जीव को इस आत्मा वाला कहने में कोई आपत्ति सामने 
नहीं आती । बिनां ही उपाधि की कल्पना किये “तत्‌” और “त्वम! शब्द का अन्वय ठीक बैठ जाता है, 
और “असि” शब्द क्रियावाचक भावबोधक होता हुआ उनके साथ अन्वित हो जाता है । 

अब बात विचारणीय यह रह जाती है कि “तत्‌” पद्‌ से आत्मा पद का परामशे किया जावे 
अथवा “ऐतदात्म्यम्‌” का। इस विषय को भी उपनिषतकार ऋषि के यथाश्रुत शब्दों से ही निर्णय 
करने में कोई कठिनाई नहीं पड़ती। इन दोनों शब्दों में से एक “आत्मा” पुंल्निद्ञ है, और दूसरा 
ऐतदात्म्यम्‌” नपुंसक लिब्न है। परामर्श करने वाला “तत्‌” शब्द भी नपुंसकलिड ही है, इसलिए 
तत्‌ शब्द से “ऐतदात्म्यम?” शब्द का ही परामश होगा, पुल्लिज्ञ होने से आत्मा का नहीं, और परा- 
मशे करने के बाद अन्वयबोध करते समय कोई कठिनाई भी न होगी क्योंकि ब्रद्म जीव के अन्दर 
व्यापक है ही ओर इस व्यापकता का ही बोध “त्वम” के साथ “ऐतदात्म्यम्‌” का अश्रन्वय करने से 
होगा और किसी अर्थ का नहीं। इसलिए जीव ओर ब्रह्म का अभेद सिद्ध नहीं होता और इसीलिए 
जीव अरुए ही है व्यापक नटों | 

सुषुप्ति तथा प्रलय में आत्मा को कोई ज्ञान नहीं होता तो क्या उस समय वह ज्ञान से रहित 
ही होता है ? ओर यदि हों, तो फिर यह उसका स्वाभाविक गुण कैसा ? इसके उत्तर में लिखते हैं-- 

“द।वदात्मभा वित्वान्न दोषस्तदशनात्‌” । ३० 

(आत्मा का गुण ज्ञान सदा उसके साथ ही रहता है अतः सुधुप्ति तथा प्रलय में भी यह चेतन्य 
रुसी में रहता है इसलिये कोई दोष नहीं ) हाँ उसके अपने ज्ञान के प्रकाश से जो विषयों का भानरूपी 
ह्ञान जागते हुए हुआ करता है, वह सुषुप्ति में नहीं होता, क्योंकि उस समय तमोगुशप्रधान अवस्था 
होने के कारण वह अपने साधन इन्द्रियों और मन से उपयोग नहीं ले सकता । मनुष्य को जगने पर 
यह स्मृति हुआ करती है कि में आज सुख से सोया, यह सुषुप्ति में सुख से सोने की स्वृति सुधुष्ति 
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में हुए किसी अनुभव के बिना नहीं हो सकती, और वह अनुभव उसके शआ्रात्मा को उसके चैतन्य के 
बिना नहीं हो सकता, अतः आत्मा का ज्ञान सुषुप्ति में भी उसके साथ विद्यमान था और प्रलय में 
भी । क्‍योंकि प्रलय के बाद रृष्टिकाल में जब जीव योनि में आराता है उसो प्रकार विज्ञान का कार्य 
आरम्भ दो जाता है, ओर विषयों के श्रमुभव होने लगते हैं, इससे स्पष्ट सिद्ध है कि प्रलय में भी जीव 
के पास उसका श्रपना ज्ञान सुरक्षित था, जिससे कि बह सृष्टि के आरम्भ में ही काम लेने लग गया | 

तपश्चयों तथा योग समाधि आदि से जब जीव का ज्ञान बढ़ता है तो उसमें इस नवीन ज्ञान 
की वृद्धि का क्या श्रकार है क्‍योंकि नित्य वस्तु में किसी भी नये तत्व का समावेश नट्रीं हो सकता 
इसके उत्तर में लिखते हैं कि-- 

“पुसत्वादिव्वस्थ सतो5भिव्यक्तियोगात्‌” । ३१ 

आत्मा के ज्ञान में कोई वृद्धि नहीं होती | उसका ज्ञानरूपी प्रकाश जहाँ तक उसको शक्ति है. सदा 
ही विस्तृत रहता है | केवल साधनों के अभाव से उसकी अभिव्यक्ति न होने के कारण वह प्रकट नहीं 
होता | तपश्चर्यां तथा योग आदि साधनों से उसकी आमभिव्य्क्ति धव जातो है। ऊसे कि भनुष्यों मेँ 
बाल्य अवस्था में पुरुपत्व शक्ति विद्यमान हो होती दे परन्तु उस समय उसके विकास के साधन न होने 
से वह प्रकट नदीं होतो । जब युवा अवस्था में विकास के साधन सम््वित द्वो जाते हैँ तब वह प्रकट 
हो जाया करती है, अत: तपश्चयां तथा योगादि साधनों से जीब के विद्यमान विज्ञान का विकास होता 
है नई उत्पति नहीं | इसलिए कोई दोष नहीं | 


यदि ब्रद्य से भिन्न अणु आत्मा न मानकर सब शरीरों में एक ही व्यापक श्रात्मा मान लिया 
जाबे तो क्या क्षति है ? इसके उत्तर में लिखते हैं-- 
“नित्योपलब्ध्यनुपलब्धिप्र सड़' उन्‍्यतरनियमो वान्यथा ।” ३२ 


(ऐसी अवस्था में तो आत्मा की उपलब्धि (ज्ञान) अ्रथात्‌ मोक्ष तथा अनुपलब्धि ( श्रज्ञान ) 
अर्थात्‌ बन्ध प्रत्येक जीव को सदा ही प्रतीत द्योने चाहिएँ, क्योंकि बह आत्मा सब शरोीरों में तथा 
शरीरों से बाहर मुक्कतों तथा अमुक्तों में भी एक ही है। इसलिए वह 'किसी स्थान से बद्ध हुआ और 
किसी स्थान से मुक्त, कोई भाग उसका ज्ञानी हुआ और कोई अज्ञानी । इस प्रकार ये दोनों अवस्थाएँ 
अपने अन्दर उसे हर समय प्रतीत होनी चाहिए, अथवा बन्ध और मोक्ष, ज्ञान और अज्ञान, ईन दो 
जोड़ों में से एक एक चीज्ञ, अथांत्‌ मोक्ष और ज्ञान अथवा बन्ध ओर अकज्ञान, इनमें से सी एक का 
नियमित संस्थान उसमें मानना पड़ेगा, इसके अतिरिक्त और कोई चारा नहीं, परन्तु ये दोनों हो अब- 
स्‍्थाएँ उसके अन्दर मानी नदीं जा सकती क्‍योंकि नतो आत्मा अपने अन्दर एक द्वो काल में बन्ध 
ओर सोक्ष का अथांत्‌ दुःख और सुख का अनुभव करते हुए दिखाई देते हैं, और न कोई सदा बद्ध 
हो, अथवा मुक्त ही, अर्थात्‌ दुःखी दी अथवा सुखी ही देखने में आता है। अँतः सब शरीरों में व्या- 
पक एक आत्मा नहीं माना जा सकता। आत्मा सब शरीरों में भिन्न भिन्न हैं और अर होते हुए 
प्रत्येक शरीर के हृदय देश में रहते हैं। हम सममभते हैं. कि इस विषय को भलीभाँति स्पष्ट कर दिया 
गया दे अतः अधिक न कह हम अपने भाषण को यहीं विराम देते हैँ । 


आत्मबोध--पूज्य महंर्ष ! आपने युक्कियों और प्रमाणों के द्वारा इस गम्भीर विषय का जिलन्डे 
सरक्ञता और सुन्दरता के साथ निरूपण किया दे यद आप का द्वी भाग था। इसके लिए दम जोक 
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आपके अत्यन्त कृतज्ञ हैं। अब मैं प्रधान जी की आज्ञानुसार पूज्य महर्षि जैमिनि जी की सेवा में 
सविनय प्रार्थना करूँगा कि वे भी अपने विचार इस विषय पर प्रकट कर हमें अमुग्रहीत करें । 
म० जै०--महात्मन ! आपकी प्रेरणा के अनुसार मुर्को दो शब्द कर देने में कोई आपत्ति 
नहीं | आ्राप जानते ही दोंगे कि यह विषय हमारे शास्त्र के अधिकार से बा६र की वस्तु है। वेद के एक 
भाग कर्मकाण्ड का स्पष्टीकरण करना ही हमने अपने जीवन का लक्ष्य बनाया हुआ है, यह विषय 
आता व्यास देव जी के व्याख्यान से सम्बन्ध रखता है। श्रध्यात्मविषय के विवेचन का भार उन्होंने 
ही अपने कन्धों पर लिया हुआ है, ओर प्रस्तुत विषय का अपने वक्तव्य में स्पष्टीकरण भी उन्होंने 
अली भांति कर दिया है। वेद के ही दो भार्गों का हम दोनों ने प्रथक प्रथकू व्याख्यान किया है, इस 
'नाते से हमारा और उनका तनत्र समान ही है, अतएव मैं उनके वक्तव्य का अनुमोदन करता हुआ 
अपने कथन को यहों ही समाप्त करता हुआ अपना स्थान ग्रहण करता हूँ । 
आ० बो०--पृज्यपाद महर्षे ! आपने महर्षि व्यासदेव जी के वक्तव्य का अनुमोदन कर उनके 
लिर्णीत किये हुए विषय की हमारे हृदयों में जमी हुईं धारणा को और भी पुष्ट कर दिया है, इसलिए 
हम लोग आपके कृतज्ञ है। इसके बाद में तर्किक शिरोमणि पृज्यपाद महर्षि कणाद जी से प्राथेना 
, करूँगा कि वे इस विषय पर अपने शास्त्र के आधार पर प्रकाश डाल हमें अनुगृद्दीत करें । 
, म० क०--उपस्थित विद्वन्मण्डल तथा जिज्ञासु सज्जनों ! यद्यपि वैशेषिक दर्शन में इस विषय 
का स्पष्टीकरण हमने भलीभांति कर दिया है, परन्तु फिर भी आपकी ग्रेरणानुसार हम इस विषय का 
_निणणय करते हुए आत्मा के अरु परिमाण का ही समथन करते हैं । 
बवि० बो०-भगवन्‌ । आपने अपने दशन में लिखा है । 
“विभवान्‌ महानाकाशस्तथा चात्मा”( बै० आ० ७ ्रा० १ सू० १२ ) 
( आकाश व्यापक और महान है और इसी प्रकार आत्मा भी ), इस प्रकार आपके इस लेख से 
तो आत्मा व्यापक सिद्ध होता है अर नहीं। 
...._ म० क०--हाँ इस ग्रन्थका गहराई में जाकर अध्ययन किये बिता स्थूल दृष्टि से इस सूत्र का 
अर्थ यह ही प्रतीत होगा । परन्तु वस्तुत: इस सूत्र का भाव और है। जिस अशुबाद का हमने समथेन 
किया है उसी का प्रतिपादन इस शास्त्र में किया गया है, इसके लिए हम आपको इस ग्रन्थ का एक 
प्रकरण सुनाते हैं । 
“आत्मसंयोगप्रय्ञाम्यां हस्ते कम? ( ऋ० ४ श्रा० १ सूत्र १) 
कोई आदमी मूसल हाथ में लेकर ओखली में घान कूट रहा है, मूसल को ओखली में मारते 
समय उसके द्वाथ में क्रिया की उत्पत्ति के साधनों का बेन इस सत्र में किया गया है, कद्दा गया है कि 
आत्मा के प्रयज्ञ और संयोग से हाथ में क्रिया उत्पन्न होती है । 
द्वाथ में क्रिया तो प्रयन्न और आत्मा के संयोग से होगई, परन्तु मूसल में क्रिया का साधन 
क्या है? इसके उत्तर में लिखते हैं। 
“तथा इस्तसंयोगान्‌ मुसले कम!”'(२) 
( इसीमप्रकार द्वाथ के संयोग से मूसल में क्रिया उत्पन्न हुई ) 
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फिर जब कि मूसल ओखली की चोट खाकर ऊपर की ओर उछला तो उस मूसल की क्रिया 
में क्या साधन है? क्या प्रयत्र वाले हाथ का संयोग हीं इस क्रिया में भी कारण है ? इसके उत्तर में 
लिखते हैं -- 
“अभिषातजे मुसलादौ करपणि व्यतिरेकादकारणं हस्तसंयोग:” (३) 
मूसल आदि की यह क्रिया ओखली के साथ हुए प्रबल संयोग रूप अभिषात से उत्पन्न होतो 
है हक पहले की तरह प्रयत्न वाले हाथ का संयोग इस क्रिया में कारण नहीं क्योंकि यद्द क्रिया 
उलटी है । 
मूसल के ऊपर की ओर उछलने से जो अब ह्वाथ में क्रिया उत्पन्न हुई है, क्या उसका कारख 
भी प्रयत्न वाले आत्मा का हाथ से संयोग ही है ? इसके उत्तर में लिखते हैँ--- 
“तथा असंयोगो हस्तकमंणि” (४) 
( इसी प्रकार इस बार की हाथ की क्रिया में भी आत्मा का संयोग कारण नहीं ) 
“अभिषातान्मुसलपंयोगाद्धस्ते कम! (६) 
इस बार ओखली के अभिषात से मूसल में क्रिया उत्पन्न हुईं है, और उस क्रियावान मूसल के 
संयोग से हाथ में क्रिया उत्पन्न हुई है । 
“आत्मकप हस्तसंयोगाच्च” (६) । 
( ओर इस क्रियावान्‌ हाथ के संयोग से आत्मा में क्रिया उत्पन्न हुई है ) इस प्रकरण के इस 
अन्तिम सूत्र का भाव सुनकर आप समम गये होंगे कि हमने स्पष्ट शब्दों में आत्मा में क्रिया को 
स्वीकार किया है यदि हम आत्मा को विभु मानते होते तो उसमें क्रिया का स्वीकार कभी न करते, 
क्योंकि मध्यम अथवा अरु परिमाण वाली वस्तु में तो क्रिया का होता सम्भव है क्योंकि बह हिल- 
जुल सकती है, और इधर-उधर आ जा सकती है, परन्तु एक विभु परिमाण व.ले पदार्थ में क्रिया का 
होना सर्वेथा असम्भव है, ओर यहाँ हमने श्रात्मा में क्रिया मानी है अतः उसका परिनाण अग॒ु ही 
मानना पड़ेगा और कुछ नदीं। क्योंकि सध्यम परिसाण मानने पर आत्मा को विनाशी मानना पक 
जावेगा जो कि हमारे सिद्धान्त के विरुद्ध है ! 
इसी बिषय को एक दूसरे प्रकरण में भी हमने ध्वनित किया है उसे भी सुनिये--- 
साधम्य वैधम्य के प्रकरण में कुछ पदार्थों का वैधम्य (जो धर्म उसमें न रहता हो ) ऋटते 
समय लिखा है-- * 
“दिककालावाकाशश्व क्रियावदूवेधर्म्पान्रिष्कियाणि” ( अऋ० ४ .श्रा० २सू० २१) 


“एतेन कर्मारि गुणाश्च व्याख्याताः” (२२) 
दिशा काल और आकाश ये तीनों क्रियावान्‌ पदार्थों से विधर्मा हैं इसलिए इनमें क्रिया नहीं 
है। ओर इसी प्रकार कर्मो और गुणों में भी क्रिया नहीं है क्योंकि वे भी क्रियावान पदार्थों से विधर्मा 
हैं। (२१.२२ ) यहाँ गुण और कमे तो द्रव्यों में ही रहते हूँ, इसलिए उनमें तो आ्राना जाना आदि 
क्रियाओं का सम्भव ही नहीं, जिन द्रव्यों में वे रहते हैँ उनमें क्रिया हो सकती है, गुणों में और कर्मों में 
नहीं, इसलिए इनमें क्रिया का निषेष किया गया है। दूसरे तीन पदार्थ दिशा,,काल और .अछाश 
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व्यापक हैं, उनमें क्रेया हो ही नहीं सकती, इसलिए उनमें भी क्रिया का निषेध किया गया। यदि ओर भी 
किसी द्रव्य में क्रिया न होती तो उस की भी गणना इन्हीं पदार्थों में कर देते, परन्तु ऐसा नहों किया 
गया, इससे स्पष्ट सिद्ध है कि और सब पदार्थ क्रिया वाले हैं ओर जिनमें क्रिया है, उन्हें व्यापक 
माना नहीं जा सकता । आत्मा भी उन तत्वों में से हो एक है जिनमें कि क्रिया मानली गई है। ओर 
जब कि उसमें क्रिया है तो वह व्यापक दो नहीं सकता, अतः उसका परिमाण इस प्रकरण में भो अखु 
ही माना गया है । 
वि० बो०--भगवन ! ठीक है । आप के इन दोनों प्रकरणों से आप के शास्त्र के अनुसार आत्मा 
अरु दी सिद्ध होता है, परन्तु आप ने हमारे पूवे दिये हुए उद्धरण के अनुसार अपने इसी शास्त्र 
के एक सूत्र में आत्मा को आकाश की तरह व्यापक भी कहा है इसका क्या तात्पय है? 
म० क०--महात्मन ! आप के कथन का तात्पय्र हम समर गये, आप इस शास्त्र में दो विरोधी 
सिद्धान्तों के वन का निर्देरा कर रहे हैं, परन्तु इसके साथ ही आप इस ओर भी अवश्य ध्यान 
देंगे कि साधारण मनुष्य भी अपने कथन को विरोध से बचाने का यत्न करता दे तो फिर एक 
दाशनिक इतने बड़े विरोध को अपने कथन में अथवा लेख में कैसे स्थान दे सकेगा ९ 
महात्मन्‌ ! यदि जोवात्मा को ही विभु कहना होता तो दिशा, काल और आकाश के साथ 
दी विभ्लुद्रव्यों के मुख्य प्रकरण में ही उसका भी उल्लेख कर दिया जाता, परन्तु ऐसा किया नहीं गया, 
इससे स्पष्ट सिद्ध दे कि यह उल्लेख जीवात्मा के परिमाण के सम्बन्ध में नहीं एक दूसरे आत्मा पर- 
भाँमा के परिमाण के सम्बन्ध में है । 
वि० बो० -भागवन्‌ ! आप ता परमात्मा मानते हो नहीं क्योंकि पदार्थ गणना में उसका कहीं 
नाम ही नदीं आया । 
म० क०--मद्ात्मन्‌ ! ऐसी बत न रीं, परमात्मा का नाम पदार्थ गणना में आया है, सूत्रकार 
श्रपने लेख को अधिक से अधिक संक्षिप्त करने का साधन ढूँढा करते हैँ और इसीलिए एक एक अक्षर 
की बचत को भी वे बड़ा महत्व रिया करते हैं, जब कि एक आत्मा कहने से दी दोनों आत्माओं का 
नाम निरशा समझा जा सकता है. तो दूसरी बार परमाएमा शब्द को लिखने का कया अवश्यकता थी । 
इमारे समान तन्त्र, महर्षि गौतम के ग्रन्थ न्याय में भी आप इसी प्रथा को प्रचलित देखेंगे, उन्होंने 
भी प्रमेय॒ पदार्थों म॑ केवल आत्मा को गिनाया है ओर इस एक द्वी शब्द से परमात्मा का भी 
निर्देश समझ लिया गया दै। कहीं कोई यद आशझूा करे कि वे भी ईश्वर को न मानते होंगे, सो 
देसी बात नहीं। उन्हों ने भी प्रसज्ञबरा परमात्मा के काय को बतलाते हुए अपने शास्त्र में द्वी अन्यत्र 
लिखा है (“ईश्वर: कारंणं पुरुषकर्माफल्यदशनात” न्याय अ० ४ सू० १६)। 


(इंश्वर ज़गत्‌ का कारण दै क्योंकि पुरुष के कमे का उसकी सहायता के बिना फल नहीं मिल 
सकता) इस प्रकार पदार्थगणशना में परमात्मा का प्रथक्‌ उल्लेख न करते हुए भी उसका विशेष 
काय बतलाते हुए इस प्रकरण में उन्होंने उसे प्रकट कर दिया है इसी प्रकार हमने भी पदाथ गणना 
में उसे आत्मा शब्द से द्वी लिखकर “विभवान महानाकाशरतथा चात्मा? ( आकाश व्यापक और 
उसी की तरह आत्मा श्रथोत्‌ परमात्मा भो व्यापक और मह्दान है ) इस सूत्र में उसे स्ेत्र व्यापक 
बतलाते हुए उसका पृथक्‌ उल्लेख कर दिया है। उसके इस परिमाण का निदशेन कर देने मात्र से 


[ श्र ।] 


ही मनुष्य को उससे प्राप्त होने वाले लाभों की ओर ध्यान दिलाने का संकेत है। इस संकेत से समझे 
जाने वाले लाभ निम्नलिखित तथा अन्य भी हो सकते हैं । 

(१) आत्मा को अपनी आत्मा में समझने वाला मनुष्य उस प्रभु को द्र॒ष्टा जान पाप की ओर 
पग बढ़ाने से बच सकता है । 

(२) उसे सर्वेत्र व्यापक समझने वाला मनुष्य उसे अपने हृदय में भी विद्यमान जान कर 
कहीं और ढू ढने की निष्फल चेशा न करेगा । 

(३) उसे अपनी आत्मा में जानने वाला मनुष्य इतने विशाल विज्ञान और आनन्द के भंडार 
मद्ान्‌ कोरा के अपनी आत्मा में विराजमान होते हुए भी, में दुःखो तथा निधेन क्यों रहूँ, यह 
समम्तता हुआ उसके उस मह्यान्‌ कोश को प्राप्त करने को चेटा करेगा । * 

इस प्रकार जगन्नियन्ता सब कल्याणों के भण्डार भगवान्‌ की समीपता से लाभ उठाने वाला 
मनुष्य अपने सारे ही दोषों के परिहार और उस प्रभु के अनेक पवित्र गुणों के दृश्य को लक्ष्य 
में रख उन्हें अपने आत्मा में संग्रह करने का प्रयत्न करता हुआ अपने आप को मोक्ष के अधान द्वार 
तक ले जा सकेगा | इस दृष्टि से भगवान्‌ के इस एक ही गुण विभु परिमाण का यहाँ अनेक लाओों 
को ध्यान में रखते हुए प्रसंगवश उल्लेख कर दिया है। में सममता हूँ कि मेरे भाषण से आप का 
समाधान हो गया होगा, अत: में अपने प्रवचन को यहीं समाप्त करता हूँ । 

आ० बो०--सभासद्‌ वृन्द ! आपने पूज्यपाद महर्षि कशाद का सारगर्भित भाषण ध्यान पूवेक 
सुना है। आज तक लोगों को जो यह भ्रम था कि महर्षि कणाद आत्मा को व्यापक मानते है. और 
ईश्वर का उम्होंने कहीं निरूपण नहीं किया, वह भ्रम आपके आज के भाषण से दूर हो गया। न्याय 
शास्त्र के रचयिता भगवान्‌ अक्षपाद महर्षि को भी आप सब लोग भली-भांति जानते हैं। आपका 
शास्त्र ही तो सब व्यवहारों, सब विद्याओं और सब शास्त्रों का आधार भूत है। अतः अब आप 
भगवान्‌ अल्ञपाद महर्षि के विचार प्रेम से सुनिये। में मईर्षि जी से प्रस्तुत विषय पर अपने विचार 
प्रकट करने के लिए प्राथ ना करता हूँ-- 

अ० पा० म०--महात्मन्‌ ! मुझे विचार प्रकट करने में तो कोई आपत्ति नहीं. परन्तु भाई 
कणाद जी जो कुछ कह चुके हैं, मेरे भाषण का भी लगभग वद ही विप्रय हो सकता दै, क्य्रोंकि उनका 
ओर हमारा तन्त्र समान है। 

श्र० बो०--भगवन्‌ ! महर्षि कणाद छः पदार्थ सानते हैं और आप सोलद । इस मतभेद के 
होते हुए आपका ओर उनका समान तनत्र कैसे हुआ ? 

अ० पा० स०--अहात्मन्‌ ! सोलह में छः अ्न्तभूंत हैं. और छः में सोलह | पदा्थ दोनों 
शास्त्रों में ही माने गये हैं। अन्तर केबल उनके विभाग करने में हैं और इस अ्रन्तर से सिद्धान्त में 
कोई दोष नईों आता। एक ही विषय का वर्णन कई प्रकार से किया जा सकता है। आप यदि गहराओई 
में जाकर देखेंगे तोपता क्रोगा कि सब दश्शन एक ही विषय का विभिन्न शैलियों से वर्णन कर 
रदे हें । 

वि० बो०--भगवन्‌ ! आप आत्मा को. व्यापक मानते हैं और महर्षि कशाद अरु। कहिए 
इस मतभेद का क्या प्रतीकार दोगा ! 
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आ० पा० म०--आप ने यह कैसे जाना कि भाई कणाद आत्मा को अरणु मानते हैं ? 
वि० बो०--इसी प्रकार, कि वे आत्मा में क्रिया मानते हैं । 
अ० पा० स०--प्रीर यह कैसे समका कि हम आत्मा में क्रिया नहीं मानते ? आपने न्याय 
बशेन पढ़ा होगा और आप यद्‌ जानते होंगे कि हमने प्मेय का विभाग करते हुए बारह पमेय माने 
हैं। उन बारठ में से एक प्रमेय ग्रेत्यमाव भी है। आप यह भी जानते होंगे कि प्रेत्यभाव आत्मा का 
होता है । आप इस शब्३ के “प्रेत्य” अंश पर विशेष ध्यान दीजिए यह शब्द श्र उपसगे इस धातु और 
क्त्वा] ल्यप्‌ प्रत्यय के प्रयोग से बना है। 'इण” धातु का अथ गति है और गति का अर्थ है क्रिया 
और प्र शब्द के साथ जोड़ देने से “प्रेत्/” शब्द का अथ '्रकृष्ट क्रिया करके” ऐसा हो जाता है । 
आपने कद्दा था कि महर्षि कणाद आत्मा में क्रिया मानते हैं। देखिए हम तो आत्मा में क्रिया हो नहीं 
प्रकृष्ट क्रिया अयोत्‌ विशेय क्रिया मानते हैं। इस विशेष क्रिया का नाम है “परायण” अर्थात्‌ इस शरीर 
को छोड़ कर जाना | प्रेत्यभाव शब्द का दूसरा अंश है भाव, इसका अथ है होना” अर्थात्‌ दूसरै शरीर ह 
में आना, इन दोनों अर्थों को मिलाकर इस शब्द का अथ जाना शआना अथांत्‌ आवागमन हो जाता 
है। अब तो आप समझ गये होंगे कि हम भी आत्मा को क्रियावान्‌ मानते हैं और इसीलिए दमारे 
मत में भी आत्मा का परिमाण अणु ही है । ह 
वि० बो०--हों महाराज ! ठीक समम गया परन्तु अब तो मैं एक और उलमन में पड़ गया। 
ञअ० पा० म०-- कैसी उलमन ? 
वि० बो०--देखिये. आपने एक स्थान पर असह्चन चलाया है कि आत्मा को जो ज्ञान होता है 
उसके संस्कार उसमें रद जाते हैं ओर उन संस्कारों से आत्मा और मन के संयोग द्वारा स्मरण हुआ 
करता हैं। इससे आगे चलकर कहा कि यह संयोग जब तक किसी कारण से नष्ट नहीं कर दिया 
जाता, आत्मा में ही बना रहता है और इसी आधार पर यह शद्डा की कि जब सब संस्कार आत्मा 
में दी हैं तो आत्मा के साथ मन का संयोग होते ही सारे संस्कारों से एक ही काल में सब स्मृतियें 
क्यों नहीं हो जातीं ९ इसके उत्तर में किसी एकदेशो ने कहा कि-- 
“ज्ञानममवेतात्मप्रदेशस न्निकर्षीन्मनसः स्मृत्युत्पत्तन युगपद॒त्पत्ति:” (न्याय० ३, २, २५) 
( शरीर से बाहर या अन्दर आत्मा के जिस २ भाग से संस्कार सम्बन्धित हैं उस ही भार 
से मन का संयोग होने पर स्मृतियें होती हैं, नहीं तो नहीं, और यह द्वी कारण है कि सब स्थृतियें एक 
काल में नदों होतों। आपने इस एकदेशी का खण्डन करते हुए यह तो कहा कि मन शरीर के बाहर 
काम नहीं कर सकता परन्तु यह नहीं कहा कि आत्मा शरीर के बाहर नहीं हैं, फलत: आपने आत्मा 
को शरीर से बाहर्‌ भी मान लिया, और बाहर मान लेने का अथ हो जाता है व्यापक मान लेना। 
अब एक ओर तो आप आत्मा में गसनागमन क्रिया मानकर उसे अरु मानते हैं और दूसरी ओर 
उसे व्यापक भी स्वीकार करते हैं, यह केसे ? यह है मेरी लमन | 
अ० पा० म०--आप की उलमल ठीक है। अब इस उलमन को सुमलाने के लिए में आपके 
सामने न्याय और वेशेषिक की एक और उल्लकन रखने लगा हूँ। | 
आप यह जानते होंगें कि ये दोनों शास्त्र ज्ञान, इच्छा, ढ्वेष, प्रयंत्र, सुख, दुःख आदि को 
आत्मा के गुण मानते हैं । 
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वि० बो०--जी हो । 

अ० पा० म०--और आप यह भी जानते होंगे कि मुक्त होने पर आत्मा में इन सारे द्वी गुणों का 
अभाव मानते हैं| 

वि० बो०- हाँ यह भी जानता हूँ । 

श्र० पा० स०--अब आप इन दोनों सिद्धान्तों के समन्बय की ओर ध्यान दें। आत्मा नित्य 
है और नित्य पदाथ के गुण नित्य ही हुआ करते हैं, अत: ज्ञान, इच्छा आदि यदि आत्मा के. गुण हैं 
तो उन्हें मुक्ति में भी नष्ट न होना चाहिये, जैसे कि घड़े के रहते हुए घड़े का रूप । ओर यदि ये इच्छा 
द्वेष आदि गुण मुक्ति में भी आत्मा में बने रहे तो वह उसकी मुक्ति कैसी ? यह ही शह्ला संस्कारों, 
ओर वासनाओं के सम्बन्ध में भी की जा सकती है, एक दूसरी उल्कन है जिसका सुलकना आवश्यक 
है ओर जिसके सुलकने ही आपकी वह पहली उलमकन अपने आप सुलम जावेगी। में इसे सुलमाने 
का यक्न करता हूँ। आप मेरे विचारों को ध्यान से सुनने का यत्न कीजिए | 

मदात्मन्‌ ! आत्मा अर ही है। उसे हम चेतन अथोत्‌ ज्ञानवान्‌ मानते हैँ । जिस प्रकार सूय का , 
प्रकाश है उसी प्रक्नार ज्ञान भी आत्मा का प्रकाश दे ओर जिस प्रकार सूये का प्रऊाश उसके बिम्घ 
से निकल कर चारों ओर एक निश्चित केन्द्र में फैला हुआ है उसी प्रकार आत्मा का प्रकाश भी उसके ; 
चारों ओर एक निश्चित केन्द्र में फैला रहता है | अपने शरीर से बाहर निकलकर चारों ओर फैलते हुक 
इस प्रकाश ने कितने क्षेत्र को घेरा है, इसऊ्रे उत्तर में निवेदन है कि इस परिधि को निधोरित नहीं . 
किया जा सकता, प. न्‍्तु यह कहा जा सकता है कि यह प्रकाश सर्वेव्यापक नहीं हो सकता क्योंकि 
आत्मा अल्पज्ञ है। इसी प्रकाश के द्वारा विषयों के संसर्ग से और मन की सहायता से विषयों के ज्ञाब ; 
ओर इच्छा, देष आदि गुण इस प्रकाश से ह्वी प्रकट होते हैं और फिर विरोधी अवस्थाओं को पाकर 
नष्ट भी हो जाते हैं, परन्तु इनके उत्पन्न और नष्ट होते समय प्रकाश के आधार आत्मा में कोई बिकार 
नहीं आता जैसे कि सूर्य के प्रकाश में विकार आने पर भी सूय के. बिम्ब पर उसका कोई प्रभाव 
नहीं। विभिन्न प्रकार के संसर्गों से इस पर कई प्रकार के संस्कारों का संचार होता रहता है और 
यह सद्ार प्रकाश में दी धोता है. बिम्ब में नहीं। जिन महात्माओं ने सत्सड्ग तपश्चणे, योग समाधि 
आदि के प्रभाव से छुसंस्कारों को हटाकर इसे पविन्न संस्कारों से पूर्ण कर दिया है उनके समोष 
थाने बाले जिज्ञासु साधारण लोग भी उनके इस प्रकाश के ही प्रभाव से कुमागे को छोड़ कर सुमामे 
पर चल पड़ते हैं। इसी भाव को प्रकट करने के लिये महर्षि पतश्नलि ने लिखा है-- 

“अहिंसाप्रतिष्टायां तत्सन्रिधो वेरत्याग:” 


( अहिंसा की पतिष्ठा हो जाने पर उसके पास आते ही परस्पर विरोधी लोगों के विरोध छूट 
जाते हैँ ) अर्दिसिक सनुष्य के पास पहुंचने मात्र से विरोध फंसे छूट जावेंगे ? इस प्रश्न का उत्तर ऊपर 
की पंक्षियों में ही दिया जा चुका है। तात्पय यह है कि ज्ञिस मदात्मा के पास वे लोग आये हैं उसके 
झ्ान का प्रकाश उसके चारों ओर फैला हुआ है और अब उसमें से दिंसा की भावनाओं को उनके स्थान 
पर करुणा और प्रेम की भावनाओं का संचार किया जा चुका है. आगन्तुक लोगों के संस्कार यद्यकि 
इन संस्कारों के विपरीत हैं परन्तु शाण पर लगाई हुईं तलवार की भांति मद्दात्मा के ज्ञान के संस्कार 
तींदण तथा प्रभावशाली द्वं, अतः: उस प्रकाश के प्रभाव में आते द्वी इनके संस्कार दब जाते हैं और 


[ श्श८प हु. 


प्रेम भावनाओं को प्रकट होने का अवसर मिल जाता है। यह ज्ञान का प्रकाश और श्रन्त:ःछरण मिले- 
जुले द्वोते हैं और इसके परिवतेन के साथ साथ उनमें भी परिवर्तन होता रहता है। आगन्तुक लोगों के 
कऊंपर यह प्रभाव अस्थिर रूप से हुआ हे और तब तक ही रहता है जब तक कि ये इसके प्रकाश में हैं । 
हों यदि ये बहुत देर तक इसके पास आते रहूँ और स्वयं उस ओर चलते का श्रभ्यास करते रहें तो 
यद प्रभाव स्थिर हो सकता है, 
यह प्रकाश सदा आत्मा के साथ रहने वाला है, इसलिये यह ही आत्मा का स्वाभाविक्र गुश 

अऔवन्य है। विषयों के सम्बन्ध से उपपन्न होने वाले ज्ञान इच्छा आदि नैमित्तिक गुण हैं यह ही कारण 
है कि मुक्ति के समय आत्मा का यह स्वाभाविक गुण जो चैतन्य है इसके साथ रइ जाता है और विषयों 
कें सम्बन्ध से उत्पन्न होने वाले ज्ञान, इच्छा, हप आदि सब नेमित्तिक गुण समाप्त हो जाते हैं। परन्तु 
हमारे पूरे कथन के अतुसार चैतन्य के आधार आत्मा पर इनके विनाश का कोई प्रभाव नहीं पड़ता। 
सम्मव है अब आप समर गये होंगे कि आत्मा का परिसाण अर है, उसका स्वाभाविक ज्ञानरूपी प्रकाश 
उसके शरीर में से होता हुआ बाहर तक फैज्ञा हुआ है और यह प्रकाश मुक्ति के समय भी इसके 
साथ रहता, है | 

एकदैशी के इस कथन का कि (स्मृति के समय मन का संयोग आत्मा के बाहर के प्रदेश से 
मीं होता है क्योंकि स्मृतिपों के लिये संस्कार जहाँ भो हो उसके साथ संयोग का होना आवश्यक है ) 
इसने इस अंश में तो खण्डन किया है कि मन बाहर जाकर आत्मा के बाहर वाले संस्कृत प्रदेश से 
धंम्बन्ध करे, परन्तु आत्मा के बादर के प्रदेश की सत्ता का हमने निषेध नहीं किया कारण यह ही 
था कि हम आत्मा के ज्ञान का प्रकाश शरीर से बाहर भी मानते हैँ, आशा है अब आपकी उलमन का 
क्ृमाघान हो गया होगा । 

वि० बो०--भगवन्‌ यह तो समाधान हो गया परन्तु आपके इस समाधान से एक और शब्डा 
छठ खड़ी हुई। 

.... श्र० पा० म०--वह क्या 7 

वि० बो०--वह यह कि आपने आत्मा के शुण ज्लान को आत्मा से बाहर भी शरीर में तथा 
शरीर से भो बाहर तक फैला हुआ कद दिया है। और गुण की सत्ता गुणी से बाहर होती नहीं। जैसे 
कि फूल का रूप फूल से बाहर नहीं रह सकता | 


अ० पा० म०--यह ठीक है कि बहुत से गुण गुणी से बाहर नहीं रह सकते । परन्तु प्रकाश 
गुण का ऐसा स्वभाव है कि वह गुणी से बादर रद सकता है। जैसे कि सूय का प्रकाश और द्वीरे का 
प्रकाश अपने गुणी से बाहर रहते हैं। और इस विषय पर महूर्षि व्यासदेव जी ययाप्त प्रकाश डाल 
' चुके हैं। उनका प्रवचन मैंने और आपने सुता ही है अ्रतः फिर उसी के दुहराने की श्रावश्यकता प्रतीत 
यहीं होती | अतः: हम अपने इस प्रवचन को यहीं समाप्त कर अपना आसन ग्रहण करते हैं । 

” आ० यो०--भगवन ! इस विषय पर आपके भाषण से पयाप्र प्रभाव पढ़ा है। बहुत से लोगों के 
अंश दूर हो गये हैं। हम सब आपके कृतज्ञ हैं कि आपने अपने शास्त्र का सार बतला कर हमें अनुगृहीत 
किया है। सम्यवृन्द ! विस्तार से पदार्थ गणना का जिन्हें श्रेय प्राप्त है और जिनके युक्ति सब्नत 
क्षुद्राथ विभाग का धर्म शास्त्रों तथा »चीन प्रन्थों ने शाश्रय लिया है। वे हम सब के पृज्य महर्षि 
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कपिलरेव भी आज हमारे मध्य वॉनान हैं, अब आप उनके वचनामृत का पान कीजिये । मैं मदृ्षि जो 
से प्राथना करूँगा कि वे अपना भाषण आरम्भ कर अनुगृद्दीत करें । 

म० क० दे०--उपस्थित सभ्यगण ! आपने महविंयों तथा महापुरुषों के प्रवचन सुने हैं। मन्त्रोजी 
की प्रेरणा के अनुसार हम भी अपने विचार प्रकट करने से पढ़िले प्रस्तुत विषय में अपनी सम्मति 
प्रकट कर देना उचित सममते हैं । 

ओर वह यह है कि अन्य ऋषियों की भांति हम भी जीव का परिमाण अए ही मानते हैं ।- 

वि. वो.--भगवन्‌ ! आपके शाद्घ में तो आत्मा को विभु माना गया है, आप उसे अगु कैसे कट 
रहे हैं | देखिये आपने पह्चिले ही अध्याय में लिखा है. “निष्क्रियस्य तद्सम्भवात्‌” अर्थात्‌ व्यापक होने 
से आत्मा में क्रिया नहीं है, अतः उसकी विशेष गति नहीं हो सकती | 

म. क. दे.--महात्मन ! ऐसी बात नदीं। यह सूत्र जिस प्रकरण का है. उसमें और दी विषय 
है। हम वह सारा ही प्रकरण आपके परिचय के लिये उद्‌्बृत किये देते हैं-- 

ऊपर से शून्यवादी के मत पर विचार चला आ रहा है। हमने उसके मत पर दो आक्षेप किये 
थे। एक यह कि आपकी शून्यता पुरुषार्थ नहीं हो सकती; क्योंकि प्रत्येक पुरुष सुखादि को आत्मनिक्ठ 
समझ कर ही पुरुषा्थ मानता है, और सब शून्य होने से न आपके मत में कोई आत्मा है और न 
रुख । और दूसरा यह कि सांवृतिक (व्यवहार) दशा में भी आप के मत में सब ही विज्ञान क्षणिक है 
स्थिर आत्मा कोई है नहीं, तो पुरुषाथ ग्राप्तिकी अभिलाषा कौन किस के लिये करेगा ९ और किसी 
एक ने अभिलापा की भी तो क्षणिक होने के कारण दूसरे ज्षणमें उसके समाप्त होते ही यह अभिल्ाषा 
भी समाप्त हो जावेगी! 

इसके उत्तर में क्षणिकवादी की ओर से हमने यह प्रश्न उठाया कि--यद्यपि हम व्यवद्ाार दशा 
में विज्ञान को ज्षणिक मानते हैं--परन्तु वद्‌ विज्ञान धारा एक स्थिर आत्मा का ही रूप धारण फरले- 
तो है । क्योंकि पूषे विज्ञान की सबही वासनाएं उत्तर विज्ञान में संक्रान्त होजातो हैं । ओर इसीढछिये 
उसी पुरुपाथ प्राप्ति की अभिलापा भी उसके साथ ही समाप्त नहीं होजाती, वह भी उत्तर विज्ञान में 
संक्रान्त होजाती है। इस प्रकार जब तक मोज्ञल्ञाभ होगा तब तक यह अभिलाषा उत्तरोत्तर विज्ञान में 
संक्रान्त होती ही चली जावेगी । “शून्य में पयेवसान पुरुषाथ नहीं कहा जा सकता”, यह बात भरी 
ठीक नहीं । विज्ञान के शून्य रूप में लीन होजाने पर सब दुःखों का अभाव होजावेगा, और सके 
दुःखाभाव से बढ़कर और क्या पुरुषार्थ हो सकता है। इसके उत्तरमें लिखा है-- 

न गटिविशेषात्‌ । रू? १४८ । 

आप पूवे विज्ञान-वासना को उत्तर विज्ञान में संक्रान्ति कद रहे हैं। परन्तु वह हो नहीं सकत्के 
क्प्रोंकि, वासना में एक विज्ञान से दूसरे विज्ञान में जाने के लिये विशेव गति चाहिये--और-- 

निष्क्रियस्य तदसम्मवात्‌ । ४६ 

निष्क्रिय वासना में गति अ्सम्भव है। क्योंकि आपके मतानुसार उसका विज्ञान से अमेदद 
है। ओर विज्ञान वहां ही समाप्त होजाता है। 

ओर यदि उसका विश्ञान के साथ अभेद न मानकर उसे विज्ञान से भिन्न तथा गतिमाड 
मानो दो-- | 


[| १६० ॥ 


मृतंत्वाइटादिवत्‌ समानधर्मा पत्तावथसिद्धान्त: | ४० । 
उसे क्रियावानू, घट आदि वस्तुओं को तरह मूते द्रव्य मानना पड़ जावेगा । और आप विज्ञान 
से मिन्न और कोई वस्तु मानते नहीं अतः आप के सिद्धान्त की हानि होगी । 
ः क्या आप यह कहना चाहते है कि अमूते में क्रिया नहीं हो सकती ? हम कहेंगे कि यह बात 
' द्ीक नहीं । क्योंकि आप भी तो अपने अमूतत ईश्वर में क्रिया मानते हैं-देखिये आपके वेदों में ही 
इसे स्वीकार किया हे-- तद्धावतोडन्यानत्येति” ( बद दौड़ते हुए औरों से आगे निकल जाता है )-- 
पूव॑ पक्षी के इस आक्षेप का उत्तर देते हुए हमने लिखा है-- 
गतिश्रतिरप्युपाधियोगादाका राबत्‌ | ५१ । 
ईश्वर में भी गति का श्रवण वास्तविक नहीं, उपाधि की गति के कारण है, मैसे कि आकाश में । 
चलता घट है परन्तु घटाकाश भी चलता प्रतीत होता है । इसी भ्रक्रार दौड़ता मनुष्य है. और स्सके 
' अन्दर प्रविष्ट ईश्वर दौड़ता प्रतीत होता है। अतः ईश्वर में गति नहीं । ह 
वि० बो०--भगवन्‌ ! आपतो ईश्वर को मानते नदीं, फिर आपने ईश्वर को मानकर माध्यमिक 
का यह समाधान कैसे किया | आप सीधे कइ सकते थे कि ईश्वर है नहीं । 
, - म्र० क० दे०-महात्मन्‌ ! कोई भी वेदानुयायी अथवा तार्किक भी ईश्वर की सत्ता का निषेध कैसे 
“कर सकता है। सारे वेद ही ईश्वर के गुणगान से भरे हुए हैं । किसीने हमारे शास्त्र के भाव को न 
' समझ कर ऐसा कह दिया होगा ! 
वि० बो०--भगवन ! आपने तो स्पष्ट लिखा है-- 
ईश्वरासिद्ध। । सां० १-६२ । 
( इंश्वर की सिद्धि नहीं होती ) 
मण०क०दे०--महात्मन ! यह भी आप प्रकरण की सद्गति को न देखकर समम रहे हैं । इस 
सूत्र के व्याख्यान के लिये हम वह प्रकरण भी उद्धृत किये देते हैं-- 
प्रत्यक्ष प्रमाण के लक्षण का प्रकरण चला हुआ है। लक्षण में दिये गये अव्याप्ति अतिव्याप्ति 
आदि दोषों का उद्धार किया जा रहा है। एक दोष यह भी दिया गया है कि यह लक्षण ईश्वर विषयक 
“भ्रत्यक्ष में अठ्पाप्त है क्ग्रोंकि उसके साथ इन्द्रियों का सम्बन्ध सम्भव नहीं । इसके उत्तर में लिखा है-+- 
इश्वरासिद्धे! । सां० १-६२ 
० ईश्वर की प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद्धि नहीं होती । अतः वह प्रत्यक्ष के लक्षण का लद्ष्य हो नहीं है? 
फिर अव्याप्ति कैसी । 
». जिसका विवेकसाक्षात्कार से प्रत्यक्ष होता है वह चेतन शक्ति दो प्रकार की है, मुक्त और बढद्ध, 
ओऔर--- 
मुक़बद्धयोरन्‍्यतराभावान्न तत्सिद्धि! । 6३ | 
ईश्वर मुक्त और बद्ध इन दोनों चेतनों में से एक भी नहीं वह स्वतन्त्र ही प्रथझ आत्मा है, अकः 
इसको प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद्धि नहीं होती । 
» * थदि ऐसा माना जावे कि ईश्वर बद्ध श्रथवा मुक्त आत्मा में से कोई एक होगा तो-- 
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“उम्रयधाप्यसत्करलम्‌? ६४ 
ये दोनों ही चेतन अल्पज्ञ हैं इन में से किसी का भी रूप उसे मान लिया गया तो वह भी अल्पन्न 
मानना पड़ेगा और ऐसी अवस्था में उसमें “असत्करत्व”दोप आ जावेगा अथोत्‌ वह इस सत्‌ रूप जगत 
का कता न हो सकेगा । 
जीव-चैतन्य को भी तो उपनिषदों में कई स्थानों में विशाल ज्ञान का घनी कहा गया है। इसके 
उत्तर में कहते हैँ-- 
“मुक्लात्मनः प्रशंसा उपासा सिद्धस्य वा” ४५ 
उपनियदों में विशाल ज्ञान के धनी कहकर उन्हीं जीतों की प्रशंसा की गई है जो भगवान के 
ज्ञान की सहायता से मुक्त हो गये हैं, अथवा ज्ञान के भण्डार भगवान की उपासना से उसके समीप पहुंच 
कर उसके ज्ञान से मालामाल हो सिद्ध होगये हैं । 
तात्पये स्पष्ट है कि जिसकी ऋूपा से इन्हें ज्ञान मिला है इस सत्‌' संसार का रचग्िता बह ही 
होसकता है, इनमें वह शक्ति नहीं । 
यदि ईश्वर जगत्‌ का करता है तो वह भी जगत्‌ की रचना के लिये संकल्प आदि करेगा और 
ऐसी अवस्था में उसमें भी संकल्प आदि रूप परिणाम मानने पड़ जावेंगे । इस के उत्तर में लिखते हैँं--- 
“तत्सन्निधानादधिष्टात॒त्व मणिवत्‌” ६ ६ 
ईश्वर में संकल्पाद रूप परिणाम नहीं होते, उसकी सन्निधि मात्र से ही प्रकृति में परिवतन 
हो जाते हैं जेसे कि चुम्बक को सन्निधि से लोहे में क्रिया आरम्भ हो जाती है। और इसी प्रकार-- 
“'विशेषकायेष्वपि जीवनाम ६७ 
जिस प्रकार सर्मष्टि जगत्‌ की रचना के लिये ईश्वर में किसी परिणाम की आवश्यकता नहीं, 
संसार के छोटे मोटे काये करने के समय जीव में भी किसी परिणाम की आवश्यकत। नहीं। वह भी 
बुद्धि की पीठ के पीछे बैठा हुआ संप्निधि मात्र से ही सब कुछ करता रहता है । 
वि० बो०--भगवन्‌ ! आपने एक जगह तो जीव को ही सृष्टि का कतों मान लिया हैं. जेसे कि++- 
स हि सर्ववित्‌ सकर्ता”? अ० ३-४६ 
( वह सब कुछ जानने वाला और सब कुछ करने बाला है ) ओर अब इश्वर को जगत्‌ का 
कर्ता बतला रहे हैं यह कैसी बात है २ 
म०-क०-दे० -महदहात्मनू ! आपके ये विचार भी प्रकरण को न देखने के कारण बने हैं 
इस सूत्र के प्रकरण का भाव सुनिये -- 
प्रकृतिलीन पुरुष का उसके पुण्य कर्म समाप्त हो जाने पर जब प्रकृति से उत्थान होगा 
उसके उत्थान के लिये भी जगन्नियन्ता के यत्ञ की आवश्यकता है अ्रथवा उपासना से सिद्ध अतएव 
विज्ञानवान होने से वह स्वयं ही अपना उत्थान करेगा ९ इसके उत्तर में कठते हैं-- 
“स हि सबवित सवकर्ता अ० ३-४६ 
(अब तो वद अपने भूत भविष्यत्‌ के विषय में सब कुछ जानता है और उसके अधिकार में 
जो कुछ है वह सब कुछ कर सकता है। श्रत: उसके उत्थान के लिये ईश्वर की कोई आवश्यकता नहीं | 
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यदि वह अपने आप में स्वतन्त्र ओर सर्वज्ञ हैं, तो एक प्रकार का ईश्वर हो हो गया, और 
प्रत्यक्ष प्रमाण से ईश्वर की सिद्धि का आप निषेध कर आये हैं तो इस ईश्वर ने अपने सारे काये- 
कल्लाप का तथा अपने स्वरूप का प्रत्यक्ष कैसे किया ? इसके उत्तर में लिखते हैं । 

“इदशेश्वरसिद्धिः सिद्धा”ः अ० ३-४७ 

इस प्रकार के ईश्वर की प्रत्यक्ष श्रमाण से सिद्धि सिद्ध है। तातपये यह है कि परम पुरुष ईश्वर 
का प्रत्यक्ष जीव अपने साधनों से नहीं कर सकता परन्तु विज्ञान सम्पन्न होने पर आत्मा तथा अपने 
भविष्य का प्रत्यक्ष वह कर सकता है, इस प्रकृतिलय को ही पहिले उपासासिद्ध कह आये हैं । 

वि०-बो०--भगवन्‌ ? आपने एक स्थान पर करमफल का प्रदाता कर्म को ही कहा है। परन्तु 
ईश्वर को मानने वाले कमंफल का अदाता इंश्वर को मानते हैं। इससे स्पष्ट सिद्ध है कि आप इश्वर 
को नहीं मानते .। 

म०-क०-दे०--महात्मन ! आप को यह प्रश्न भी प्रकरण पर ध्यान न देने से करना पढ़ा है । 
प्रकरण पर ध्यान देते तो आप को बसे ही उत्तर मिल जाता। इसे सममने के लिये भी उस 
प्रकरण का उल्लेख किये देते हैं । 

' ग्रन्थ के आरम्भ में इश्वरस्तुतिरूप मद्नलल क्‍यों किया जाता है ? इस प्रश्न के उत्तर में 

लिखा गया है । 

मज्ञलाचरणं शिष्टाचारात्फलंदशनात्‌ भ्रृतेतश्रेति | सां० ४-१। 

इश्वर की स्तुति करना शिष्टाचार से सिद्ध है, फल आप्त होता है »ोर श्रुति भी इसका अनु- 
मोदन करती है । 

आपने इश्वरस्तुतिरूप मज्गल से फल की प्राप्ति कही है । परन्तु यह तो ठीक नहीं क्योंकि-- 

नेधराधिष्ठितेफलनिष्पत्ति: कमंणा तत्सिद्धेः ॥२॥ 


यह ही वह सूत्र हैं जिसके आधार पर आपने प्रश्न किया है कि--“आप कम को ही फलदाता 
मानते हैं, इश्वर को नहीं, अतः इंश्वर को नहीं मानते” आप के इस प्रश्न का समाधान प्रकरण के अलु- 
सार इस सूत्र का अर्थ सुन कर ही हो जावेगा। अथे यह है कि- इश्वर को अपना अधिष्वाता 
अर्थात्‌ स्वामी मान लेने मात्र से फल न मिलेगा | फल तो उसकी प्रे रणानुसार कम करने से मिलेगा । 

'फल यदि अपने कर्म के अनुसार ही मिलेगा तो ईश्वर से हमें तो कुछ लाभ न हुआ, तब क्‍या 
ईश्वर को उसके किसी उपकार के लिये अधिष्ठाता मानना पढ़ता है, जैसे कि कई राजा अपने स्वार्थ 
“के लिए लोगों पर अधिकार कर लेते हैं | इसके उत्तर में लिखते हैं-- 

स्वोपकारादधिष्ठानं लोकबत्‌ | ३ 

हम इश्वर को अधिछ्ठातवा उसके किसी. उपकार के लिये नहीं, अपने ही उपकार के लिये मानते 
हैं। जैसे कि लोक में कमंपरायण लोग अपने भत्ते के लिये बढ़ों को अपना नेता मान लिया करते 
हैं। उनके गुणां का अनुशीलन कर हम उनसे अलभ्य ल्लाभ उठाया करते हैं। . 

यदि ईश्वर अपने उपकार के लिये हमारा अधिछ्नता बनता तो वह-- 


लोकिकेश्ववदितरथा। ४ ॥ -  - . ह दा 
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फिर तो संसारी ईश्वर की तरह ही स्वार्थी होता । 
पारिमाषिको वा ॥५॥ 
अथवा वह नाम सात्र « ईश्वर रह जाता । क्योंकि--- 
न रागाइते तत्सिद्धिः प्रतिनियतकारणत्वात्‌ ।६। 
अपने उपकार के लिये राग का होना आवश्यक है, क्योंकि राग उपकारसिद्धि का नियत 
कारण है । और यदि इशवर में भी राग है तो-- 
तद्योगेषषि न नित्यमरक्तः | ७॥ 
ओर यदि ईश्वर में भी राग का योग है तो इस हेतु से भी वह नित्यमुक्त अथोत्‌ ईश्वर सिद्ध 
नहीं होता । अथात्‌ स्वार्थ और राग दोनों ही ईश्वरत्व के विरोधी गुण हैं । 
यद्यपि आपकी शझह्ला का समाधान तो इन पंक्षियों से ही भलों भांति हो गया होगा। परन्तु 
आप के इस भ्रम को दूर करने के लिये क्लि “हम ईश्वर को नहीं मानते” ईश्वरसिद्धि के ओर भी 
सूत्र उद्धृत किये देते हैं। इसी प्रसज्ञ में आगे चल कर शंका उठाई गई है. कि ईश्वर प्रकृति के सक्षः 
से संसार को उत्पन्न करता है या सन्निधि मात्र से, इसके उत्तर में लिखा है-- 
प्रधानशक्तियोगाज्चेत्सड्रापत्ति; | ८ 
यदि वह प्रधान शक्ति के योग से संसार को उत्पन्न करता है तो ससड्भ हो गया, असक्ञ न रहा । 
सत्तामात्राचे त्सवेंश्वर्य म्‌ । ६ 
ओर यदि सत्ता मात्र से अर्थात्‌ सन्निधि मात्र से संसार को उत्पन्न करता हैं तो सारे ही आत्मा 
ईबर हो जावेंगे, क्योंकि प्रकृति के पास सन्निधि तो सबकी ही समान है । 


प्रभाणाभावान्नतत्सिद्धि! ।१० 
सब जीवों के ईश्वर सिद्ध होने में कोई प्रमाण नहीं। तात्पये है कि प्रकृति के समीप द्वोने से 
ही कोई ईश्वर अथवा जगत्‌ का करता नहीं हो जाता । ज्ञगत्‌ का कतो बनने के लिये उसमें सर्वेश्मत्व, 
सर्वेशक्षिमत्ता आदि और भी घम होने चाहियें और ये धमम जीव में हैं नहीं, अतः ईश्वर ही जगत्‌ का कठो 
है जीव नहीं । जैसे कि लोहे के पास यद्यपि ओर भी बहुत लोहे रखे हुए हैं, परन्तु चुम्बक ही उसे 
अपनी ओर खींचता है ओर नहीं | 
सम्बन्धाभावाज्ञानुमानस्‌ । ११ 
जीव में ईश्वरत्व की सिद्धि अनुमान से भी नहीं होतो । क्योंकि अनुमान के लिये व्याप्ति नामक 
सम्बन्ध चाहिये ओर इस सम्बन्ध का ग्रहण होता है प्रत्यक्ष अथवा शब्द से। प्रत्यक्ष से तो जीव 
में स्ेज्षत्व एवं इश्वरत्व के विपरीत श्रल्पञ्मतव सिद्ध है भर शब्द प्रमाण कोई जीव को इश्वर कद्दने 
बाला है नहीं | अतः प्रधान के कार्यों की रचना करने वाला ईश्वर ही है जीव नहीं, इस विषय को 
श्रति भी प्रमाणित करती दै इसके लिये लिखते हैं--- 
अतिरपि प्रधानकाय॑त्वस्य ।१२ 


“हा सुपर्णा सथुज्ञा साया समान इस परिषस्वजाते, तयोरन्‍्यः पिप्प्ल स्वाइ- 
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त्यन श्षत्रन्यो अभिचाकृषीति” । 


(एक) प्रकृति नामक वृक्ष के साथ, ज्ञान और कम की उड़ान लेने वाली दो शक्तियों का सम्बन्ध 
है। उनमें से एक तो अपनी कमे उड़ान के अनुसार कमफल का भोग करती है और दूसरी ज्ञान की 
उड़ान के अनुसार प्रकाशित होती हुई प्रकृति में से उन कमेफल भोग के पदार्थों को प्रकाशित करती 
है--प्रकट करती है । यह श्रुति भी प्रधान के कार्यों की इश्वर से रचना सिद्ध कर रही है । 

मैं समभता हूँ अब आप को निश्चय हो गया होगा कि हम अनीश्वरवादी नहीं हैं । 

वि० बोध--भगवन्‌ ! आप ने वेद के नित्यत्व को सिद्ध करते हुए लिखा है-- 

न पौरुषेयत्वं तत्कतु : पुरुषस्याभावात्‌ | सां० ५४६ 

वेद पौरुषेय नहीं हैं। क्योंकि उसका करता पुरुष है ही नहीं। इस प्रफार इस सूत्र में आप ने 
बेद के कता भगवान का निषेध किया है । 

म० क० दे०---मदहात्मन्‌ ! यह प्रतीति भी आप को प्रकरण के भली-भांति स्वाध्याय न करन 
से द्वी हुई है। हम यह भी सारा ही प्रकरण आप के ज्ञान के लिये उद्धृत किये देते हैं। यह प्रकरण निम्न- 
सूत्र से आरम्भ होता है--- 

“न नित्यस्व॑ वेदानां का्यलश्रतेः” सां० ४॥४४। 
श्रति में वेदों को कार्य क॒द्दा गया है. इसलिये वे नित्य नदीं हो सकते | श्रति इस प्रकार है-- 
“तस्मात्‌ तपस्तेपानात्‌ त्रयो वेदा अजायन्त”! । 


; इस ज्ञान रूपी तप को तपने वाले भगवान्‌ से तीन प्रकार की विशेषताओं से सम्पन्न वेद्‌ 


उत्पन्न हुए । 
तब क्या वेद पुरुष के ब॑नाए हुए हैं ? 


“न पौरुषेयत्व॑ तत्कतु : पुरुषस्याभावात्‌” | 
वेद पौरुषेय नहीं हैं क्योंकि उनका कर्ता कोई पुरुष न. है | परम ईश्वर भी नित्य होने के कारण 
ऊुम्हें उत्पन्न नहीं करता, प्रकट करत है! जो श्रुति ऊपर दिखलाई गई उसमें भी “अजायन्त” पद का 
आये उत्पन्न होना नहीं, प्रादु्भाव होना ही है, क्योंकि “जनी” धातु का अथ प्रादुभाव ही है, उसी से यह 


चना है 
/न पमुक्तामुक्षयोरयोग्यत्वात्‌” सां० ५।४७ 
बेद मुक्त अथवा अमुक्त पुरुष अथोत्‌ जोव के कहे हुए नदीं हो सकते क्योंकि वे अल्पन्न होने से 

अयोग्य हैं अतः उनका वक्ता परम पुरुष इश्वर ही हैं। 

“लापौरुषेयत्वान्नित्यत्वमंकुरादि व्‌”? सां० ४४८ 
.... क्‍योंकि परम पुरुष रचित होने से अंफुरादि अनित्य हैं अत: वेद भी यदि उससे निर्मित हुए 
ढ़ो वे भी अनित्य ही होंगे, अतः वेद अपौरुषय हैं और इसी लिए नित्य हैं। इसके उत्तर में कद्दते 
हैं “न ईश्वर से रचित होने से भी वेद अनित्य नहीं हो सकते, क्योंकि वह श्लान परमपुरुष भगवान्‌ 
की स्वभाव शक्ति होने से अनादि फाल से उसके साथ है और अनन्त काल तक रहेगा। केवल सृष्टि 
के आरम्भ में भगवान्‌ अपनी उस वतमान शक्ति को ही संसार के प्राणियों के कल्याण के लिये प्रकट 
किया करते हैं । अतः वेद देश्वरोक्त भी हैं तथा नित्य भी । 
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अंकुरादि की उत्पत्ति के सम्बन्ध में प्रभु करते हैँ--- 
“तेषामपि तथोगे दृष्टवाधादिग्रसक्तिः” साँं० ५।४६ ४ 

यदि अंकुरादि का भी कठ त्व के साथ योग मानते हो तो प्रत्यक्षयाध होगा क्योंकि अंकुर को 

रचना करने वला कोई पुरुष अंकुर के पास दिखाई नहीं देता 
“यपस्मिन्नदृष्ट डपि कृतबुद्धिरुजजायते तत्पीरुषेयम्‌!! साँ० ४५० 

कर्ता के दिखाई न देते हुए भी जो बुद्धि के द्वारा रचित सिद्ध दो जावे वद पोरुषेय ही होगा | 
यह नियमपुवक उत्पन्न, पालित और नष्ट होने वाली अकुरादि सब रष्टि बुद्धिपूवेक ही माननी पड़ेगी, क्योंकि 
जड़-शकि की स्वतः रचना इस प्रकार नियम पूवक नहीं हो सकती, श्रतः बुद्धि पूबेक काये करने वाला 
परम पुरुष भगवान ही अंकुरादि सृष्टि का कतो है । 

क्योंकि भगवान्‌ की अपनी शक्ति ही वेद हैं. श्रतः उनका प्रामाण्य सिद्ध करने के लिए उनके 
रचयिता किसी प्रामाणिक पुरुष के खोजने की आवश्यकता नहीं, इसी भाव का प्रकाश करने के लिए 
लिखते हैं: 

निजशक्त्यभिव्यक्के; स्वतः प्रामाएयम्‌” सां० ४॥४१ 

भगवान्‌ की अपनी शक्ति का प्रकाश ही वेद हैं अतः वे नित्य हैं और नित्य होने से स्वतः प्रमाण हैं। 

वि० बो०--भगवन ! यह तो मुझे निम्चय हो गया कि आप अनीख्वरवादी नहीं हैं और आपने 
शुन्यवादी को जो उत्तर दिया, ठीक ही दिया। परन्तु आपके “न विशेष्गतिनिष्करियस्य” (आत्माकी 
विशेष लो झादिक में गति भी मोक्ष नहीं कही जा सकती क्यांकि वहू व्यापक होने से निष्क्रिय है ) इस 
सूत्र में आत्मा को निष्क्रिय कहा गया है और क्रियारहित व्यापक ही होता है. अतः आपका अरुबाद 
कैसे मिद्ध हुआ १ 


म० क० दे०-महात्मन्‌ ! सूत्र का यह भाव नहीं जो कि आपने प्रकट किया है। आत्मा में 
लोकलोकान्तर अर्थात्‌ निकृष्ट उल्बृष्ट योनियां में जाने के लिए क्रिया तभी तक होती रहती है. जब तक 
कि विवेकसाक्षात्कार से अन्तः करण की भूमि को कमूबीज के उगने के लिए ऊषर नहीं बना दिया 
जाता, कर्म बीज ही भोग के लिए अकुरित होकर जीवात्मा को भोग के साधन सख्त करने के लिए 
विभिन्न योनियों में ले जाने का साधन बनता है, और जब वह अत्यन्त उत्कृष्ट कमंफल भोग के लिए 
किसी अत्यन्त उत्कृष्ट योनि में जाता है यह दो ज्सकी विशेष गति वःहलाती है, ओर इसी विशेष गति 
को ही मोक्ष नाम देने का सूत्र में “न विशेषगति:” शब्द से निषेध किया गया है। और वहू इसलिए 
कि जीव मोक्ष की अवस्था मं पहुँच कर इस विशेष गति के योग्य ही नहीं रहता, क्‍योंकि विवेक 
साज्ञात्कार हो जाने से उसके अन्त: करण की भूमि में कमेबीज भोग रूपी ऋकछुर उत्पन्न ही नहीं कड़ 
सकता, अत: उसे उसके भोगने के लिए विशिष्ट योनि में जाने की आवश्यकता ही क्या रद्द जावेगी, 
और उसके लिए उसमें क्रिया होगी भी तो किसलिए ? फलत: वह विशिष्ट योनि में जाने को दृष्टि फे 
अब निष्क्रिय हो गया है अतः सूत्र में उसे जाने की आवश्यकता न होने से निष्क्रिय कद्दा गया है, विश्ञु 
दोने से नहीं। यद्द कदने से दमारे अणुवाद पर कोई आपत्ति नहीं आतो | 

वि० बो०--भगवन्‌ ! यह तो मैंने मान लिया कि आप आत्मा को विशु नहीं मानते परन्तु चफेः 
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आप अणु मा ते हैं यह कैसे माना जाय क्योंकि अर॒ुत्व का साधक आपके शास्त्र में कोई प्रमाण नहीं है । 

मृ० क० दे०--महात्मन ! साधक प्रमाण भी सुनिये-- 
, “न काल,्रोगतो व्यापिनो नित्यस्य सर्वसम्बन्धात्‌” सां० १-१२ 

काल योग से भी बन्ध नहीं माना जा सकता क्योंकि काल व्यापक और नित्य है श्रौर इसीलिए 
सुक्त तथा अमुक्त सब आत्माओं से उसका सम्बन्ध है यदि कालयोग से बन्ध माना गया तो मुक्त आत्मा 
श्री बंध जावगे । 

यहाँ सूत्रकार ने आत्माओं का व्यापक न होना स्पष्ट ध्वनित किया है। क्योंकि आत्मा व्यापक 
होते तो काल के साथ व्यापक विशेष्ण लगाने की आवश्यकता न थी “कालस्य स्वेसम्बन्धात्‌” ( काल 
का सब आत्माओं के साथ सम्बन्ध है इतना कहने से काम चल सकता था क्योंकि सब आत्मा व्यापक 
थे ही, काल के एक देश में होने पर भी उनका उसके साथ सम्बन्ध हो सकता था, यह विशेजण देने की 
लब ही आवश्यकता पड़ी जब यह मान लिया गया कि आत्मा अरु हैं, ऐसी अवस्था में कोई मुक्त आत्मा 
कहीं होगा, कोई कहीं, और अमुक्त आत्मा भी विभिन्न स्थानों में कम फल भोग रहे होंगे, उन सब 
के साथ ही काल का सम्बन्ध कराने के लिये उसमें “व्यापिन:” विशेषण देने की आवश्यकता पड़ी । 
निष्प्रयोजन विशेषण देकर सूत्रकार कभी भी ग्रन्थ का कलेवर नहीं बढ़ाया करते, विशेष्धात वहाँ ही 
दिया जाता है जहाँ उसका कोई विशेष प्रयोजन हो, यहाँ मुक्त अमुक्त सब आत्माओं के साथ काल का 
सम्बन्ध कराना “व्यापिनः” पद का प्रयोजन है। अतः काल व्यापक और आत्मा अराु हैं। महात्मन ! 
अरब आप समम गये होंगे कि सांख्य शास्त्र में आत्मा को विभु नहीं, अणु माना गया है। अब विषय 
सवेथा स्पष्ट हो गया है अत: हम अपने भाषण को यहीं समाप्त करते हैं । 

आ० बो०--पूज्यपाद महषिंवयं ! आपके सारगर्भित प्रवचन का जनता के हृदयों पर गम्भीर 
प्रभाव पड़ा है, आपकी इस कृपा के लिए हम कृतज्ञ हैं। अब में जनता को यह शुभ संदेश सुना देना 
भाइता हूँ कि सिद्धान्त ओर आचरण दोनों द्वी हैष्टियों से भगवत््‌ प्राप्ति के परम साधन योग के महा 
बिट्टाम्‌, पूज्यपाद महर्षि पतश्नलि अपनी श्रझ्ृत वर्षा से आपको कृतक्ृत्य करने के लिए पधार रहे हैं । 

म० प०-महात्मन्‌ ! हमारे शास्त्र का सब विषय व्यवहार से सम्बन्ध रखता है. उसका एक एक 
अक्षर अस्त:करण के पटल पर लिखा जाकर जब तक आचार में परिणत नहीं होता तब तक उसके 
बोलने और सुनने का कोई लाभ नहीं । इतना मात्र लाभ हो सकता है कि कदाचित्‌ सुनते सुनते उसके 
आचार में भी लाने का अवसर आ जावे | और सिद्धान्त की दृष्टि से जो कुछ कद्दा जा सकता है वह 
सब आता कपिलदेव जी ते कह ही दिया है। पदार्थों की गणना करना तथा उनके गुण कमे स्वभाव का 
निरूपण करना काम भी उनके शास्त्र का ही है। हमारा काम केवल योग की प्रक्रिया बतलाना है। 
बदा्थों की संख्या तथा उनके गुण-कर्म स्वभाव आदि के मन्तव्य की दृष्टि से हम और बे एक मत हैं, 
इसीएि हमारा तन्‍्त्र समान है। अतः उसी विषय का फिर से पिड्रपेषण न करते हुए हम उनके प्रति- 
भ्ादित किये हुए जीवाणुवाद का समर्थन कर अपने वक्तव्य को समाप्त करते हैं । 
४ आ० बो०--पूज्यपाद महर्षिकये ! इसमें कोई सन्देह नहीं कि आपका शास्त्र मूक भाषा में ही 
सूनने और सुनाने योग्य है। इसके सिद्धान्त वक्तव्य की नहीं, कतेव्य की चीज़ हैं। आपके इसे पतित्र 
विचार ने जनता फो आचार के क्षेत्र की ओर जाने संदेश दिया। दम आपके कृतज्ञ हैं। सभासदूगण 


[ १६७ ] 

आप लोग जगत्‌ प्रसिद्ध महर्षि दयानन्द को भली-भांति जानते हैं। आपने देश सुधार की प्रत्येक समस्या 
का सुझाव देते हुए जाति पर महान्‌ उपकार किया है। इस प्रकृतिवाद की भयदुर आँधो के समय 
वाश्वात्य विज्ञान की एवं भोगवाद की, चकाचोंध में प्रस्त होते हुए घंसार के बीच में खड़े होकर, लुप्त 
होते हुए वेद के पवित्र ज्ञान का संदेश लोगों को सुना, भारत के ही नदीं, सारे संसार के उद्धार का 
बीज बोकर आपने एक महान उपकार के काय का उपक्रम किया है। और स्वयं अपना कोई दर्शन 
न लिख श्रन्य महर्षियों के दी दाशेनिक विचारों का अनुमोदन करते हुए दशनों के विभिन्न विषयों पह 
विशेष प्रकाश भी डाला है। लोगों के इस कथन का कि दाशनिकों के मत परस्पर विरुद्ध हैं. श्रस्वीकाद 
करते हुए इस विचार के विरोध में 'पदलेपहल आपने ही लेखनी उठाई है। आपने स्पष्ट कह्द दिया है 
कि ये सब एक ही लक्ष्य पर पहुँचाने के लिए मर््वियों के भिन्न-भिन्न मागे हैं। मार्गों के भिन्न-मिन्‍्न 
होते हुए भी लद्य का एक होना सर्वेथा सम्भव है। ओर कई स्थानों पर तो भाष्यकारों ने ही सूत्रकारों 
के मत को अन्यथा प्रकट कर इस मांगे के भेर को और भी अधिक बड़ा ही नहीं दिया, वस्तु के स्वरूप को 
भी बिगाड़ दिया हैं। अत: अब में इस नवयुग के निर्माता पृज्य महर्षि जी से निवेदन करूँगा कि वे भी 
अपने विचारों से हम लोगों को अनुग्ररोत कर कताथ करें, में आशा करता हें कि आप सब इनके. 
भाषण को ध्यान पूवेक सुनेंगे । 

म० द०--महात्मन्‌ ! में आपका धन्यवाद करता हूँ कि आपने मेरे हार्दिक विचारों को जान मेरे 
बिषय में कुछ शब्द कह्टे हैं। श्रीमान जी ! मेरा अपना कोई मत नहीं, में उसी सिद्धान्त का मानने वाह 
हूँ, जिसका कि वेद ने प्रतिपादन किया है, और जिसे ब्रह्मा से लेकर जैमिनि पर्यन्त पूज्य महर्षि मानते 
चले आये हैं, अत: मेरे भाषण में उन्हीं के प्रकट किये हुए विचारों का अनुमोदन मात्र होगा। आज-के 
प्रस्तुत विषय को मैंने सबे साधारण के ज्ञान के लिए सत्याथ प्रश्रश में आये भाषा में ही स्पष्ट प्रकट 
कर दिया है। सब महर्षियों के प्रवचन हो चुके हैं और सब ही जीवात्मा के अणु परिमाण को एकमत 

होकर स्वीकार कर चुके हैं ओर उनके अनुसार ही मैंने भी सत्याथ प्रकाश में जीव परिमाछ 

“परिच्छिन्न” ही लिखा है । 

वि० बोौ०--भगवन्‌ ! आपके इस परिच्छिन्न कथन से श्रम हो सकता है क्योंकि परिच्छिन्न 
मध्यम परिसाण भी है ओर अर॒ भी । ॥ 

स० द०--महात्मन्‌ ! इस लेख में श्रम की कोई सम्भावना नहीं क्योंकि अन्यत्र जेनमत विवेचन 
के प्रकरण में सध्यस परिमाण का प्रतिवाद किया गया है। भला जिसका प्रतिवाद किया हो यह ही 
मत ग्रन्थकार को कैसे स्वीकृत हो सकता है ? फलत: हमारा मत वह ही है जोकि अन्य मद्टर्षियों का, 
अथोत्‌ अगु परिमाण । बस इस विषय पर और कुछ न कट कर अपते इस छोटे से कथन को हमे 
यहां ही समाप्त करते हैं । पते 

महर्षि दयानन्द का भाषण समाप्त ही हुआ था कि अधान द्वार की ओर से एक विशाल ज्योति 
के दशेन हुए। महर्षि अभी वेदी पर ही बैठे हुए थे, उनका मुख प्रधान द्वार की ओर ही था, दृष्टिपाल' 
करते द्वी उन्होंने देखा कि उस प्रकाश के पुप्न में चार नवयुवक महर्षि आगे बढ़े चज्ञे आ रहे हैं, यह 
ज्योति उन्दीं के अह्यतेज की चमक थी | ऋषि दयाननंद के मुख से सहसा द्वी प्रसन्नता के साथ ये शब्द 
निकले--अटद्दो भाग्य / अद्दो भाग्य !! अद्दो भाग्य !!!. सृष्टि के आरम्भ में भगवान्‌ की रूपा. के प़ुयुलन' 
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पात्र, वेद-विज्ञान के आदि विद्वान, अग्नि, वायु, आदित्य और अद्विरा पृज्य महर्षि !!! 
यह सुनते हो भगवान्‌ व्यासदेव जी का भी ध्यान उधर ही चला गया और उन्होंने हे ध्वनि 
के साथ विजय घोष करते हुए इस कथन का अनुमोदन किया। सब लोग तत्काल ही खड़े हो गये। 
भगवान व्यासदेव जी ने उनका अभिनन्दन करते हुए यथाविधि पाद्य, अध्ये आदि से 
सत्कार किया और उस सजी हुई वेदी पर ही उन्हें आसन दिया गया। आगन्तुक महर्षियों की आजा 
धबाकर सब लोग अपने अपने स्थान पर बैठ गये । महषिं व्यासदेव ने महात्मा आत्मबोध की ओर देखा, 
आर वे उनकी इस दृष्टि को आज्ञा समम तत्काल ही खड़े हो गये । 
अआ्रा० बो०--सम्मान के योग्य महद्रिंगण ! तथा उपस्थित सभ्य पुरुषो ! हम लोगों के अहोभाग्य 
हैं कि वेद विज्ञान की पवित्र गल्डा का आदि स्रोत जिन महापुरुषों से चलकर परम्परा से हम लोगों तक 
पहुँचा है, वे ही करुणा कर आज हम अफ़िखतों की कुटियाओं को अलंकृत करमे के लिये पधारे हैं । 
मैं आप सब के हद्यों का भाव सप्तक रहा हूँ, कि जिस वियय पर आप सब विचार कर रहे थे, और 
उस विचार धारा से आपने जो निणेय किया है, उसकी आप साज्ञात्‌ वेद भगवान के शब्दों से पृष्टि 
कराने की अभिलाषा कर रहे हैं। भट॒पुरुषो | महर्षियों के प्रसन्न मुख कमलों से में अनुभव कर रहा हूँ 
कि वे आपकी इच्छा को पूरो करेंगे। 
/.. स० अप्नि--सम्य पुरुषो ! महात्मा आत्मबोध ने जो आप सब की कामना को एक प्रति'नेधि के 
अधिकार से प्रकट किया है, उत्तका हम स्वागत करते हैं, और आपके प्रस्तुत विषय पर अपने अपने 
बैंद की अनुमति प्रकाशित कर उसे प्रमाणित करना आरम्भ करते हैं । क्योंकि हमने जान लिया है कि 
आपने जीवात्मा का परिमाण अणु नि्णेय किया है, और यह ही वेद का सत है। अधिक व्याख्यान न 
कर हम इस विषय से सम्बन्ध रखने वाले वेद-मन्त्र और उनका भाव ही सुनाएंगे । 
“अधा मन्ये श्रत्ते अस्पा अथायि बृषा चोदस्त महते धनाय । मा नो अक्ृते पुरुहृत 
योनाविन्द्र छुध्यद्धबों वय आसुर्ति दा” । ऋ० १।१०४।७ 
( ते-श्रत्‌ ) हे भगवन्‌ ! मेरे हृदय में आपके लिए श्रद्धा है ( अधा मन्‍्ये ) मैं निश्चय मानता हूँ 
कि ( पुरुहृत ) दे बड़ों बड़ों से स्तुत ( छुष्यद्धथ: ) क्मेफल भोग के भूर्खों को आप ( वयः ) आयु और 
( आसुतिम्‌ ) जन्म ( दा: ) देते हैं. ( अस्मा ) मुझे ( अकृते-योनौ ) मेरे कमे द्वारा तैयार न की हुईं 
'ओोनि में ( मा-अधघायि ) स्थापित नदीं करोगे, अतः ( वृषा ) दे आनन्दवर्षक भगवन्‌ ! ( महते धनाय ) 
म्रहवत्वपू्े श्रथात्‌ आनन्द रूप धन के लिए ( चोदस्व ) ले चल तात्पये यह है कि भगवन , मुझे मेरे कमे 
द्वारा बनी हुई आनन्द प्राप्ति की साधन योनि में पहुँचा दो। इस मन्त्र में रत्यु के समय इस शरीर से 
फिसी दूसरे अज्ञात शरीर में जाते समय जीव ने भगवान्‌ से प्रार्थना की है, व्यापक आत्मा का इस 
शरोर से निकलना, और दूसरे शरीर में जाना हो नहीं सकता और मध्यम परिमाण होता ही बिनाशी 
'है भतः इस वेद-मन्त्र में जीव का परिमाण अरु माना गया है । 
/पुष्रा सजानमाघृ सिर्प ए्‌एं गुदा हित । अविन्दत्‌ चित्र बहिपम” । ऋक्‌० १।२३।१४ 
| ( आधृणिः ) सब ओर से प्रकांशमय ( पूषा ) पालन करने वाला भगवान्‌ ( अपगूठम्‌ ) अपने 
आपको पाप से छिपा कर रखने वाले ( गुद्महितम्‌ ) हृदय गुदा में स्थित ( चित्रवर्हिषम' ) विचित्र ज्ञान 
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की ओर बंदने वाले ( राजानम ) अपने अध्यात्मवग पर शासन करने वाले आत्मा को ( अ्विन्दत्‌ ) 
मिलता है । इस मन्त्र में आत्मा का निवास हृदय की गुंहा में माना है ओर इस गुद्दा में व्यापक आत्मा 
खम। नहीं सकता, अतः जीव का परिमाण अरोु हो है । 

“हस्ते दधान। नृम्णा विशान्यमे देशान्‌ घादू गुद्य निषपीदन्‌ | 

विदन्तमत्र नरो धियं था ह॒दा यत्तष्टान्‌ मन्त्रान्‌ अश्सन्‌” ( १।६७।२) 

( विश्वानि ) सम्पूर्ण ( नृम्णा ) मनुष्योपयोगी पदार्थ ( हस्ते दधान: ) अपने अधिकार में लिए 
हुए ( गुहा निषीदव ) हृदय की खुदा में निरन्तर रहता हुआ ( देवान-अमे-घात्‌ ) देवताओं को भय में 
रखता है ( पियनन्‍्धाः ) बुद्धि के धारण करने वाले ( नरः ) विज्ञानी लोग उसे ( अन्न ) यहाँ हृदय में 
ही यद्यपि वह बाहर अन्द्र सब जगह है, परन्तु जब हृदय में बेठे हुए आत्मा के पास हृदय में भी है 
तो उसे बाहर खोजने की आवश्यकता क्या है ) ( विदन्ति ) ग्राप्त करते हैं। और फिर प्राप्त करने के 
बाद (इपू ) इसके लिए (हृर्यतटान्‌ ) हर से निकले हुए ( मम्त्रान-अशंसन ) मन्त्रों से स्तुति 
करते हैं । 

मन्त्रों से स्तुति तो पहले भी किया करते थे परन्तु प्रभु के प्राप्त कर लेने पर आज वे मन्त्र हृदय 
की गम्भीर तइ से मस्ती में रंगे हुए निकल रहे हैं । 

इस मन्त्र में प्रभु को प्राप्त कर लेने के समय भी जीव का स्थान हंदय ही कहा गया है, और 

य में रइता हुआ अपने उपास्य देव प्रभु की स्तुति कर रहा है | यदि उपाधि से अवच्छिन्न होकर 
( वस्तुतः सबेब्यापक होता हुआ ) आत्मा अगु और हृदय स्थित माना गया होता तो. अब मुक्ति के 
समय उपाधि का अम दूर हो अभेद हो जाने पर ब्रह्म से अभिन्न ही हो गया होता, फ़िर ऐसी अवस्था 
में उसका हृत्य में रहता क्यों ? ओर उपास्य तथा उपासक का भेद्‌ क्‍यों ? इसलिए मुक्ति की अवस्था - 
में भी जीव और इत्र मित्र हैं, ओर जीव का परिमाण अरु है । 
“अजो नक्वां दाधार एथिवीं तस्तम्भ यां मन्त्रेमिः सत्ये: । 
प्रिया पदानि पश्चो निपादि विश्वायुरुने गुहा गुहं गा: । १।६७।३ 

( अ्रजः ) अजन्मा भगवान्‌ (च्षांन) प्रथियी को तरह ( प्रथिवीम्‌ ) विस्ठृत्त श्राकाश को 
( दाधार ) धारण किए हुए हैं ( सत्य: ) सत्यप्रधान ( मन्त्रेम: ) मनन के आधार विश्वमानस की 
शक्तियों से ( थाम ) यलोक को ( तस्तम्भ ) संभाले हुए हैं ( अग्ने ) हे अमनेता भगवन्‌ ! ( पश्वः ) 
दशक जीवात्मा की ( प्रिया-पदानि ) प्यारे स्थान ( गुदा ) हृदय गुहा की ( गुहम्‌ ) गुहा अथोत्‌ अन्तर 
हृदय में पहुंचे हुए हो, अतः (विश्वायु:) सब के जीवन होते हुए इस जीव की भी ( निपाहि ) रक्षा करें । 

इस मन्त्र में भगवान को हृदय की गुदा में रहने वाले जीब की अन्तर गुदा में प्रविष्ट होकर रद 
करने वाला कहा गया है, ओर इसके साथ ही ईश्वर को “विश्वायु” कह कर सब का जीवन कद्दते हुए 
सवेत्र व्यापक भी कहा गया है। अतः हृदय में ही रहने के कारण जीव का परिमाण अगखु है। 

म० वायु०--सभ्य पुरुषो ! आपने महर्षि अप्रिदेव के मुखारविन्द से ऋग्वेद का मनोहर प्रवचन 
सुना अब यजुर्वेंद के ववनाम्ृत का भी पान कीजिए-- 

“बनेषु व्यन्तरित्तं ततान वाजमवेत्सु पयः उस्रियासु हत्सु क्र! वरुणो विक्ष्यम्नं दिवि 


सयमदधात्‌ सोममद्रो य० ४।३१ 
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( वरुण: ) बरने योग्य भगवान्‌ ने ( वनेषु ) वन में अथवा सूर्य की किरणों में ( अन्तरित्तम्‌ ) 
आकाश श्र्थात्‌ अवकाश को ( विततान ) फैलाया (श्रबेत्सु) घोड़ों में अथवा विद्युत्‌ आदि में (वाजम) 
वेग को ( उसख्रियासु ) घेनुओं में ( पयः ) दूध को (हत्सु ) हृदयों में ( क्रतुम्‌ ) कर्मकर्त्ता जीव को 
(ओश्म्‌ क्रतो स्मर य० ४०१४ हे क्रतो | कमेंकतो जीव याद कर” इस मन्त्र भाग में जीव को क्रतु कहा 
गया है ) ( विकछ्ु ) प्रजाओं में ( अप्रिम्‌ ) अप्रि तत्व को (दिवि सूर्यमम्‌ ) घलोक में सूथ को और 
( अद्ठी. सोमम्‌ ) पंत में सोम को ( अदधात्‌ ) स्थापित किया है । 

इस मन्त्र में भगवान न आत्मा की स्थापना हृदय में की है, ओर व्यापक आत्मा हृदय जैसे छोटे 
स्थान में समा नहीं सकता, अतः आत्मा का परिमाण अर है । 


अप्सवग्ने सथिष्टटसोषधीरनुरुध्यसे | गर्भ सन्‌ जायसे पुनः ॥ य० १२॥३६ 

( अग्ने ) हे ज्ञानवान्‌ जीव ! शरीर से 'नकलने के बाद ( तव-सधि: ) तेरा सहस्थान ( अप्सु ) 
जल से भरे हुए आकाश के वायुमण्डल में हुआ, फिर (स ओऔबधी:ः ) वह तू औषधियों का (अनुरुध्यसे) 
अनुरोध करता है अथात्‌ उनके साथ रहता है ( पुनः ) और फिर ( गर्भे सब्‌ ) गर्भ में रहता हुआ 
( जायसे ) उत्पन्न होता है। | 

इस अन्त्र में आत्मा का वायु आदि विभिन्न स्थानों में घूमते हुए गर्भ में आकर ठहरना, और 
फिर वहां से बाहर आना कहा गया है, व्यापक आत्मा का विभिन्न स्थानों में घूमते हुए गर्भ में आना 
ओर गरभ से बाहर आना संभव नहीं, व्यापक में न क्रिया हो सकती है, न वह आ जा सकता है, और 
न गर्भ जैसे छोटे स्थान में समा सकता है अत: आत्सा का परिमाण अरु है । 
“असुर्या नाप ते लोका अन्धेन तमसावृताः । दास्ते प्रेत्यापि गच्छन्ति ये के चात्मदनो जना;॥ 

य० ४०३ 

(असुयया:) असुरों को प्राप्त होने वाली (नाम) प्रसिद्ध (ते-लोका:) वे योनियाँ हैं. जोकि (अन्धेन) 
अन्धकारमय (तमसा) अविद्या से (आवृता:) आच्छादित हैं ( ते ) वे ( श्रेत्य ) यहाँ से जाकर ( तान ) 
उन योनियों में ( अपि गच्छन्ति ) प्रविष्ट होते हैं ( ये-के-च ) कि जो ( आत्महनः ) आत्मघाती-- 
श्रात्मा के विरुद्ध चलने वाले (जना:) लोग हैं । 

इस मन्त्र में जीव का इस शरीर से निकलकर जाना और फिर किसी दूसरी योनि में आना 
कहां गया है। नि#लता, जाना; तथा आना, व्यापक आत्मा के लिए सम्भव नहीं अतः आत्मा का परि- 
माण अणरु है । 

वि० बो०--भगवन्‌ ! आपके वेद में:-- 

““हिरएमप्रेन पात्रेंण सत्यस्यापिहितं मुखम्‌ यो5सावादित्ये पुरुष: सोसावहम्‌ | ओश्म्‌ 
खे ब्रक्च  य० ४० | १७ यह मंत्र आया हैं, 

इसका भाव- यह है कि चमकीले पात्र से अर्थात्‌ मन-मोहक प्रवृति से सत्य का अर्थात्‌ भगवान्‌ 
का “मुख” अथोत्‌ श्ञान ढका हुआ है । जो आदित्य में पुरुष है वह द्वी “अहम” श्रर्थात्‌ मेरा आत्मा है. 
यह आदित्य पुरुष ओ३म “खम्‌” आकाश की तरह व्यापक और अतएव तह है।. 
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इस मन्त्र में आदित्य पुरुष ब्रह्मा का और आत्मा का अभेद्‌ कहा गया है इसलिए परमार्थ 
अवस्था में जीव व्यापक ही हो जाता है और उसका परिमाण विभु है। अन्यत्र जो उसको अरु कहा 
गया है. वह कथन बुद्धि उपाधि के कारण सद्गत हो सकता है । आपका इस थिषय में क्‍या विचार है ९ 

म० वा०-महात्मन्‌ ! मत प्रकट करने की आवश्यकता तो तब हुआ करती है. जब मन्त्र में दो 
प्रकार के भावों की कलक हो | यहाँ तो मन्त्राथ करने से स्पष्ट ही विशुद्ध त्रढ्ष का बणन मिलता है। 
जीवात्मा का घोधक इसमें कोई वाक्य है ही नहीं | परमात्मा स्वयं कह रहे हैं-- 

प्रकृति की चमक दमक से मुझे सत्यरूप का मुख अर्थात्‌ ज्ञान ढका हुआ है अतः तुम मुझे देख 
नहीं सकते, मैं वह ही हूँ, जो कि आदित्य में निवास करता हुआ आकाश की तरह से ब्द्म अर्थात्‌ 
व्यापक हूँ, और मेरा नाम ओ३म्‌ है, इस भावार्थ को देखकर आप समम सकेंगे कि इस मन्त्र में 
जीवात्म। का कहीं भी उल्लेख नहीं है जिससे कि अभेद सिद्ध हो सकता हो | 

वि० बो>--भगवन , इसके अतिरिक्त आपऊे वेद में और भी मन्त्र जीव ब्रह्म का अभेद प्रकट 


करते हैं देखिए . 
“यस्तु सर्वाणि भूतान्यात्मच्नेवानुपश्यति, स्वभूतेषु चात्मानं ततो न विजुणुप्सते” य, ४०।६ 

जो सब भूतों को अपनी आत्मा में देखता है ओर सब भूतों में अपनी आत्मा को देखता है 
उस दशन के बाद वह निन्‍्दा का पात्र नहीं बनता । इसी प्रकार:-- | 

“यरिपन्‌ सर्ताखिभूतान्यात्मेव भूद्‌ू विजानतः 

तत्र को मोह) कः शोक एकलमनुपश्यतः” य, ४०|७ 

जिस ज्ञानी के अन्दर सब भूत आत्मा ही हो गये हैं उस एकता को दे बने वाले के लिए मोह 
ओर शोक क्या चीज्ञ रह गई । 

म० वा०--महात्मन्‌ ! ये मन्त्र चालोसवें अध्याय के हैं। भगवान ने पहले सात मन्‍्त्रों में कर्म- 
बाद का वन कर इन तीन मसन्त्रों में समाजबाद का उत्कृष्ट रूप दिखलाया है। एक सामाजिक पुरुष 
समाज के साथ अपने सम्बन्ध को जिन के आधार पर अदटूट बना सकता है, उन नियमों का इन अन्त्रों 
में रहस्यपू्ण वन किया गया है, पहले मन्त्र में एक आत्मा दूसरे आत्मा को अपने अन्दर और अपने 
आपको दूसरे के अन्दर ग्रविष्ट हुआ पाता है, एक दूसरे के सुख तथा दुःख का अनुभव कर उसे अपना , 
सममते हुए उसके दूर करने की भावना जितनी शीघ्र आत्मा में निकट होते हुए जगाई जा सकती है 
इतनी दूर होते हुए नहीं, अतः जो मनुष्य जिप्तसे संगठित होना चाहता है बद उसे ग्रतिक्षण अपने 
अन्दर देखे, इस सामाजिक व्यवहार का वर्णन इस मन्त्र में किया गया है। 

अभी भी इस व्यवहार को आरम्भिक अ्रतएव अधूरा समझ, भगवान इसे पूर्ण करने के लिए 
दूसरे मन्त्र में दूसरे नियम का उपदेश करते हैं, पहले मन्त्र के अ्रनुसार सामाजिक पुरुष एक दूसरे के 
आत्मा को अपने अन्दर देखते थे यद्यपि वे निकट पहुँच गये थे, परन्तु फिर भी उनमें से एक दूसरा 
एक दूसरे को प्रथक्‌ ही अ्रतीत होता था, अतः इस मन्त्र में उस भावना,को एक दूसरे को अपना रूप 


देखने का उपदेश कर और भी ऊँची उठा दिया गया है, इस भावना के अनुसार अब एक दूसरा एक 
एक दूसरे को अपना रूप ही देखता है। श्र तो यह दूसरे के दुःख को दूसरे का न समझ साज्ञात्‌ 


अपना ही सममेगा, ओर उसे दूर करने के लिए तत्काल ही प्रयत्न आरम्भ कर देगा यह भावना समाज 
फे सब नियमों को प्रकृष्ट आधार शिला है। हृदय में इसका जन्म हुए बिना सब नियम अपूरे हैं। वे 
सब मिलकर भी इसके बिना समाज के व्यक्तिभेद को एक रूप नहीं दे सकते, और जब तक यह एक. 
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सिद्ध न हो उत व्यक्तियों का एक नाम समाज रक्‍्खा जाना हो असम्भव है । अतः वेद ने इन मन्‍त्रों में 
मानव जगत्‌ को प्रेम के बन्धन में बांधने के लिये, तथा उसके इस लोक को सुखमय बनाने के लिए 
इप अभठ्य भावना का उपदेरा दिया है । मनुष्य जिस स्थिति में होता है अपने भगवान्‌ को भी वह उसी 
रूप में याद करता है, अज़एत्र पड़ले मन्त्रों में कम का उपदेश देने के बाद जीव ने अपने उपास्य देव 
भगवान को अपनी स्थिति के अनुसार ही याद किया है, कम करता हुआ वह कभी दौड़ता था और कभी 


ठदर जाता था. अतएत्र उसने अपने भगवान्‌ के लिए भी वेसी ही स्तुति करनी आरम्म कर दी। 
“तदेजति तन्नेजति” बह गति कर रहा है और नहीं, “तद्दूरे तदन्तिके” वह दूर चला गया और ऋब 
थास है ) “यद्यपि भाव और है परन्तु स्तुति का बाह्य रूप उसकी कर्म भावना का ही प्रतोक है” 


परन्तु अब जब वह एक सामाजिक प्राणी है, और प्रथक्‌ न रह किसी समाज का अड्ड बन 
उसके साथ मिलकर एक बन गया है, तो अब भी अपने भगवान को अपनी स्थिति के शअ्रनुसार ही याद 
करता है, वह कहता है--“स पर्यगात्‌” ( बढ सव ओर फैता! हुआ है--सब के अन्दर फैला हुआ है ) 
अब उसका भगवान्‌ उससे दूर खड़ा चल न रदा. उसके अन्दर पहुँच गया है, और फिर इसी काल में 
ओरों के अन्दर भी फेला हुआ सूत्र बन इसे ओरों के साथ मिलाकर एक कर रहा है। इस प्रकार इन 
अन्त्रों में उत्कृष्ट सामाज्ञिक नियमों का बशुत कर इस लोक की कम द्वारा प्राप्त की हुईं सम्पत्ति को 


सुखमय बनाने का उपाय बतलाया गया है-- 

यदि इन मन्‍्त्रों में अमेद सम्पत्ति का बणुन कर कम की समाप्ति कर दी होतो तो आगे चलकर 
परलोक फल अमृत प्राप्ति के लिए 

“विद्यां चावियां च यस्तद्वेदोमय४सह”” 

( विज्ञान ओर कमे को जो एक साथ जानता है ) इस ज्ञान कर्म समुब्बय के विधान की आवश्य- 
कता ही कया थी ? अतः यह आत्मा ओर ब्रद्म के अभेद का वरणोन नहीं ओर इसीलिए आत्मा के 
व्यापकत्व की सिद्धि नहीं कर रहा । 

म० आदित्य--सभ्य पुरुषों, आपने महर्षि वायुद्व का प्रवचन सुन लिया है। कितना भाव- 
पूरे और गम्भीर भाषण था । अब आप भगवान्‌ सामवेद का भी उपदेश सुनिये। और वेदों की तरह 
सामबेद भी जीब का परिमाण अरु ही मानता है । मन्त्र सुनिये-- 

वृषामतीनां पत्रते विचच्षण: सोम अब्ां प्रतरीतोषसां दिवः । ग्राणा सिन्धूनां कल- 
शापचिक्रददिन्द्रस्यहार्था विशन्मनीषिभि: । मनीषिभिः पवते पृ: कविन भियतः परिको- 
पामसिस्यदत्‌ । त्रितस्प नाम जनयन्‌ प्रधुक्तरब्रिन्द्रस्य वायु सख्याय वद्धयन्‌ ॥ अयम्पुनान 
उपसो अरोचयदयं सिन्धुम्पो अमत्रदुलोककृत्‌ । अय॑ त्रिःसप्त दृदृहान आशिरं सोमो ह॒दे पवते 
चारु पत्सर: | (साम० उ- अ० ग्र० २ अ० ग्र० १ म० १७) 

( मतीनाम्‌ ) बुद्धियों का ( वृषा ) सींचने वाला (विचक्षणः ) विशिष्ट द्रष्टा (सोम: ) अमृत 
का सवन करने वाला ( अह्ाम ) जीवन दिनों की (उषसाम्‌ ) उषाओं का (दिवः ) प्रकाशित करने 
बाला भगवान्‌ (पव्रते) पविन्न कर रहा है। (प्राणा) प्राण, ( सिन्धूनाम्‌ ) प्राशवहा नाड़ी रूप 
नदियों की ( कलशाम्‌ ) ध्वनित होने वालीं शक्ति को (कलं- शवतीति “अन्येभ्योडपिदृश्यते” पा. 
इति उः (अचिक्रदत्‌ ) ध्वनित कर चुके हैं. अथांत्‌ अनाहत नाद को प्रकट कर चुके हैं। और अब 
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( मनीषिशि: ) मन की शक्तियों पर अधिकार करने वाले गुरुओं के द्वारा, अथात्‌ उनकी सहायता से 
( हार्दि ) हृदय में (आविशन ) प्रवेश कर रहे हैं। अर्थात्‌ अपना काम पूरा कर घर में आ गये 
हैं. ( पृव्य:-कवि ) प्राचीन कवि--वेदों का वक्ता भगधान्‌ ( मनीषिभि: ) मनोंपर अधिकार करने 
वाले ( नृभि: ) मनुष्यों, गुरुओं के द्वारा (पवते) पवित्र करता है। (यत:) जिससे कि ( त्रितस्य ) 
तीन गुणों में बंधे हुए ( इन्द्रस्य ) आत्मा के (नाम जनयन्‌ ) स्वरूप प्रकट करता हुआ (वायुम ) 
प्राण वायु को (इन्द्रस्य ) आत्मा के (सख्याय) मित्रता के लिए (वर्धय्न) उचक्षत करता हुआ 
(मधु क्षरन ) आनन्दरूप अमृत को टपकाता हुआ (परिकोशाम्‌ ) सनोमय कोश के सब ओर 
(असिष्यदत्‌ ) ज्ञानधारा को बदा रहा है। ( पुनान: अयम्‌ ) पवित्र करते हुए इसने (उपस:) जीवन 
की उप्रा को ( अरोचयत्‌ ) चमका दिया है। (अयम्‌ ) यह भगवान्‌ ( सिन्धुम्य: ) प्राणवहानाड़ी रूप 
नदियों के लिए (लोककृत्‌ ) प्रकाश को प्रकट करने वाला (5भवत्‌ उ ) हुआ है (चारुसत्सर: ) 
मतोइर हरे (को प्राप्त कराने वाला (अयम्‌-सोमः) यह श्रमत का सेवन करने वाला भगवान्‌ 
(बत्रिसप्त ) दश इन्द्रियं, दश प्राण ओर मन इन इक्कीस को (दुदुह्ानः ) दुहता हुआ इनसे सत्व गुण 
रूपी मक्खन निकालता हुआ (हदे ) हृदय में वत्तमान (आशिरम ) ज्ञानरूप भोजन करने वाले 
आत्मा को [ अशेर्णिश्व ति किरच्‌ ] ( पवते ) पवित्र कर रहा है । ः 

इस मन्त्र में आत्मा का निवास हृदय में बतलाया है आर हृदय जैसे छोटे स्थान में व्यापक 
आत्मा का समाना असम्भव है अतः आत्मा का परिमाण अरु है । 

म० अंगिरा--सभ्य पुरुषो, आप संगीत के मनोहर ख्वरों में महर्षि आदित्य का प्रवचन सुन चके 
हैं। अब हम भी भगवान्‌ के शब्दों में कुछ विचारधाराएँ आपके सामने उपस्थित करते हैं, सुनिए । 

“अनच्छये तुरगातुजीउमेज ₹ धुत्रं मध्य आपस्त्नानाम्‌ । जीवोमृतस्प चरति स्रधामिर- 
मरत्योपर्त्यना स्रयोनि! ॥ श्र० &/१०।१८ 

( ध्रुवम्‌ ) निश्चिल होता हुआ (तुरगातु ) वेग वालों की तरह सबेत्र पहुँचा हुआ (पस्त्यानाम्‌) 
जीबों के घरों--अर्थात्‌ शरीरों के ( मध्ये ) बीच में ( जीवम्‌) जीव को (अनत्‌ ) आखित करता हुआ 
(आशये ) सवेत्र सो रहा है--अर्थात्‌ व्यापक होकर वतेमान है (मर्त्येना ) मरणधर्मा शरीर के 
( सयोनि: ) साथ रहने वाला ( मतस्य ) भरे हुए पुरुष का ( जीव:) जीव (स्वधाभि: ) »पने कम 
फलों के अनुसार ( एजत ) प्रभु से चलाया हुआ (चरति ) भिन्न भिन्न योनियों में भ्रमण करता है । 


इस मन्त्र में जीव का एक शरीर से दूसरे शरीर में श्रमण करना अथोत्‌ जाना आना वन 
किया है ओर यह क्रिया व्यापक में हो नहीं सकती अतः जीव अगु है । 

अव्यसश्रव्यचसश्र बिल विष्यामि मायया । ताम्पामुद्ध॒त्य वेदपथ कर्माशि ऋृष्महे । 
झा० १६।६८।१ 

( अ्रव्यस: ) अंव्यापक श्रथात्‌ अर (व्यचस: ) ओर विविधि गतियों (उत्करान्ति, गते, 

आगति ) वाले हम ( तिपृवादत्चेबाहुलकादसुन्‌ ) (मायया ) अविद्या से (बिलम्‌ ) छिद्र--अर्थात 

मोद्दादि दोषों से ( विभक्तिव्यत्ययः ) (कर्मारि ऋृष्मद्दे ) कम कर रहे हैं (अथ ) अब (ताम्याम ) उन 
अविद्या ओर दोष से अथोत्‌ उनकी आक्रान्ति से ( वेदमुद्धृत्य ) ज्ञान का उद्धार कर (वि-स्यामि ) 
उन दोषों का अन्त करते हैं | ( वचनव्यत्यय ) । 


[ १७४ ] 


इस मन्त्र में जीव को साज्ञात्‌ “अव्यस” अव्यापक पद से अर कहा गया है, और उसकी 
उत्क्रान्ति आदि गतियों का भी बणेन किया गया है । 

वेद के द्वारा जीव के अण॒ु परिमाण का साज्ञात्‌ कथन हो जाने पर अब इसके परिमाण के 
सम्बन्ध में किसी संशय कां अवकाश नहीं रहा । अतः हम अपने इस कथन को यहीं समाप्त करते हैं । 

आ०- बो०--पूज्य महविंगण ! तथा उपस्थित सभासद्‌ सज्जनों ! प्रात: स्मरणीय पृज्यपाद 
आदि विद्वान महर्पियों के अन्तिम निणेय से आज के वाद का विषय निर्धारित हो गया है, आप सब 
ने इसे सुन ही लिया है, परन्तु में अपने कतेव्य के अनुसार एक बार फिर इसकी घोषणा किये देता 
हूँ, आप सब ध्यान से सुनें। आ्राज जीवात्मा के परिमाण के विषय में विचार विनिमय आरम्भ 
हुआ था, ओर अब उसका अरुगु परिमाण निश्चित हो जाने के बाद उसकी समाप्ति के साथ ही सभा 
का कार्यक्रम समाप्त क्रिया जाता है, अग्रिम सभा के लिये जो विचारणीय विषय प्रस्तावित होगा उसकी 
सूचना पत्रों द्वरा आपको पहुँचा दी जावेगी । 

श्रन्त में में पूज्य महर्जियों तथा सभा में भाग लेने वाले अन्य महानुभावों का धन्यवाद करता 
हूँ कि आप सब ने प्रेमपूवेंक विचार-विनिमय किया और सुना है। 

ज्ञानानन्द--मित्रगण ! हम सब यहाँ पचास मील की लम्बी यात्रा कर सत्संज्ज से लाभ उठाने 
के लिये जिस भावना से आए थे भगवान्‌ की कृपा से वह पूर्ण हुई। सब लोग जा रहे हैं आइये अब 
हम भी घर को चलें | ओश्म शान्ति: 


वेदिक व्शव्यवस्था 


[ ले०--श्री पं० प्रियत्रत जी वेदबाचस्पति, आचाये, गुरुकुल विश्वविद्यालय कांगड़ी ] 


(१) वर्शाव्यवस्था का स्वरूप 
वेद में पुरुष सक में, जहां पुरुष नामक भगवान्‌ से ससम्र स्ट्टि की उत्पत्ति का वर्णन किया 
गया है, पुरुष-समाज अर्थात्‌ मनुष्य-समाज की उत्पत्ति का वर्णन करते हुए उसे चार विभागों में 
बांटा गया है। इन भागों के नाम हैं ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शुद्र । मनुष्य समाज के इन चार 
विभागों का वर्णन करने वाला पुरुप सूक्त का निम्न मन्त्र है:-- 
ब्राक्षणो5एय सुखमासीद बाहू राजन्यः कृतः । 
ऊछू तदस्य यह श्यः पह्ुचां शूद्रो अजायत ॥ ऋग० १०४७१२ यजुः० ३१११ 
ब्राह्मणोउसय मुख्मासीद बाहू राजन्यो5भवत्‌ । 
मध्य तदस्य यद्वश्यः पद्धयां शूद्रो अजायत || अ्रथवे० १६६६ 
अथौत्‌--/(आह्यणः) ब्राह्मण (अस्य) इस मनुष्य समाज का (सुख) मुख है. (राजन्यः) क्षत्रिय 
(बाहू) भुजायें (कृतः) बनाया गया है ( यद्‌ ) जो (वैश्य:) वेश्य है ( तत्‌ » बह (ऊरू) जंघायें < 
ओर (पद्नयां) पेरों के लिए (शूद्र:) शुद्र (अजायत) बना है ।” 
अथववेद का मन्त्र थोड़े से पाठ के साथ वही है जो ऋग्वेद और यजुर्बेद का है। अथववेद में 
ऋगू और यजुः के “बाहू राजन्य: कृत:” के स्थान में “बाहू राजन्य: अभवत्‌”? और “ऊरू तदस्य 


